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पूज्य गुरुदेव श्री कानजी स्वामी 


प्रकाशकीयथ 


र 
्ः यु न्क ड८ 8० 2०७ अपना 3 दे हक किन ऋचा के सप अककक-मज क>-क ता बंका बट अगमयक... माया ऑटे 3०. फेज कत: मजा नर 
प्रस्मपृज्य धालाय सूदसस्धफूस महान गस्मराज समससार पर हुए 
९५ जन > के क्र २३ 
ज्य गहिय सी गन जी स्सामी था प्रधलनों झा संमालन प्रवसमरत्मावार 
(ज्य गरूदव खो गत सती रखा म। प्रधथथा मात संहालन प्रवचनसरटताकर 
४ बा 


4 । 
' भ 8] + धर गे यु जि लक अंक लपन्‍्अ < कक है +च् ४५ दर 3०८ +क कप हन्कक कम 
भाग २ प्रकाशत करते सा हमे शरत्मत्स 45 


मः हो रहा हे। 
क का हट ड ः हर अ्०न्‍क्क के हाथ ७०० आर और अपार. सा कीन हरि कक 
पूज्य रवामीजी इस गग के सर्वाधिक चित ब्राध्यात्मिक क्रान्तिका री 
ह्ाएरू ००७० ब्न्डो शा ह् कक कैसा के चाक 205 डेट >तक-्कन्क, हा भे ली सनाओ के कशा डाक त्रृ 
पहापुरुष हो गा के । बशेमान में दे प्टिगोर मे नी अभतपुत 
यपुछझय रख उनका कार्यकाल दिसम्बर 


हू. 


पूज्य स्वामीजी दे उपकार 
तक भी नहीं भुला सकेगा । उनकी भवतावयनाशक वारो के प्रताप से हम 
जसे लाखों पामर प्राशियों ने दिगम्बर लिनधर्म का वास्तविक स्वरूप 
समझा है। जन्मजात दिगम्बर जैन होते हुए भी हमें धर्म के सच्चे स्वरूप 
का भाव भी न था। धर्म की श्रात्मा को पहचाने बिना हम बाह्य क्रिया- 
काण्ड में ही उलभ रहे थे। पूज्य स्वामीजी के निशुचय-ब्यवहार वी सन्धि- 
वतेक हुए प्रवचनों ने हमारी अझरसणिं खोल दी हैँ । उनके प्रताप से लाखों 
दिगम्बर जैन भाई-बहनों ने दिगम्बर जिनधर्म का सच्चा स्वरूप पहचाना 
है तथा हजारों एवेताम्वर भाइयों ने भी दिगम्बर धर्म स्वीकार किया है । 
यद्धपि आज वे हमारे बीच में नहीं हैँ, तथापि उनके प्रताप से 
नेमित ६१ दिगम्बर जिनमन्दिर एवं लाखों की संख्या में प्रकाशित 
पत्साहित्य हमें हजारों वर्षों तक सत्य का दर्शन कराता रहेगा । 
समयसार ग्रन्थ ने स्वामीजी की जीवनघारा में क्रान्तिकारी मोड़ 
उस किया है। स्थानवकवासी साधु अ्रवस्था में वि० सं० १६७८ (सन्‌ 
रा 383 किसी महान मंगलमय घड़ी में समय्रसार ग्रन्थ को पाकर 
लीन, तना में सुषुप्त संस्कार भनभना उठे। दिगम्बर जिनधर्म की 
गाज रे सं० । १६६१ (सन्‌ १६३४ ई०) में 
आवक के रूप मे देन सोनगढ़ कक मुंहपट्टी त्यागकर दिगम्बर 
रूप में जीवन बिताना प्रारम्भ कर दिया । तब से ४५ वर्षों तक 


निरर 
_ पर उनके श्रीमुख से जिनागम का अमृतरस भरता रहा, जिसका 


नकर लाखों लोगों के जीवन में झ्राध्यात्मिक ऋन्‍्ति हुईं है । 
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श्री पट्खण्डागम भाग १, समयसार, प्रवचनसार, पञ्चास्तिकाय, 
नियमसार, श्रष्टपाहुड़, पुरुषार्थसिद्धयू पाय, बृहद्द्रव्यसंग्रह, मोक्षमागे- 
प्रकाशक, तत्त्वार्थंसार, आरात्मानुशासन, कार्तिकेयानुप्रेक्षा, पद्मनतर्दि- 
पञथ्चविशतिका, समयसारकलशटीका, नाटकसमयसार, छहुढाला श्रादि 
श्रनेक ग्रन्थों पर प्रवचनों के माध्यम से उन्होंने अ्रनेकान्त, वस्तुस्वातन्त्य, कर्त्ता- 
कर्म संबंध, क्रमबद्धपर्याय, निमित्त-उपादान आदि जनदशन के श्राधारभूत 
सिद्धान्तों की श्रागम एवं युक्तिसंगत व्याख्या करके जिनशासन की श्रद्वितीय 
सेवा की है। उनके प्रवचनों के प्रभाव से जिनागम का प्रत्येक सद्धान्तिक 
पहलू तथा जिनागम की प्रतिपादन शैली - स्याह्वाद, निश्चय-व्यवहार तथा 
प्रमाश-नय-निक्षेप आदि का स्वरूप भी जन-जन में चचित हो गया है । 


श्रध्यात्म के गूढ़ रहस्यों का सांगोपाँग विवेचन उनकी वाणी की 
महत्त्वपूर्ण विशेषता रही है। स्वानुभूति का स्वरूप, विषय एवं उसके 
पुरुषार्थ का विवेचन चिरकाल तक स्वानुभूति की प्रेरणा देता रहेगा । 

४० वर्ष पूर्व सम्पूर्ण सौराष्ट्र में जहाँ दिगम्बर जिनबिम्ब के दर्शन 
भी दुलंभ थे, वहाँ आज उनके प्रताप से न केवल सौराष्ट्र में ग्रपितु सारे 
भारत में ६१ जिनमंदिरों का निर्माण हुआ है। उनके कर-कमलों द्वारा 
सम्पन्न ३३ पञचकल्याणक एवं ३० वेदीप्रतिष्ठा महोत्सवों के माध्यम से 
हजारों वीतरागभाववाही दिगम्बर जिनबिम्बों की स्थापना हुई है। 
नरोबी (अ्रफ्रीका) में हुआ विशाल पञ्चकल्याणक महोत्सव उनके 
प्रभावनाकाल का बेजोड़ अध्याय है। सोनगढ़ में निर्मित सीमंधर स्वामी 
दिगम्बर जिनमन्दिर, समवशरणा, मानस्तम्भ, कुन्दकुन्द प्रवचन मंडप, 
श्री महावीर कुन्दकुन्द प्रमागम मन्दिर आदि - उनके हृदय में विद्यमान 
जिनेन्द्र-भक्ति के भ्रमर स्मारक हैं । 

स्वाध्याय के क्षेत्र में पृ० स्वामीजी ने अभूतपूर्व क्रान्ति की है। उनके 
प्रवचनों के प्रभाव से समाज में स्वाध्याय की प्रवृत्ति को यथार्थ दिशा मिली 
है । नयविवक्षापूवेंक जिनवाणी का भावार्थ हृदयंगम करते हुए स्वाध्याय 
करने की परम्परा का विकास उन्हीं की देन है । 


उनके वालब्रह्मचर्य के तेज एवं वेराग्यरस से श्रोतप्रोत जीवन, 
सरलभाषा और प्रवाहमयी व आह्लादपूर्ण प्रवचनशेली से प्रभावित 
होकर प्रत्येक व्यक्ति उनका हुए बिना नहीं रहता । उनकी वेज्ञानिक एवं 
तकंसंगत व्याख्या से स्वाध्याय की प्रेरणा पाकर देश-विदेश में सैकड़ों 
स्थानों पर मुमुक्षुमंडलों की स्थापना हुई है, जिनमें संचालित नियमित 
शास्त्रसभाश्रों में लाखों भाई-वहिन जिनागम का अ्रभ्यास करते हैं । 
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सत्साहित्य का प्रकाशन स्वामीजी के प्रभावना-योग हे महत्त्वपूर्ण 
देन है। श्री दि० जैन स्वाध्यायमन्दिर टुस्ट सोनगढ़, पंडित टोडरमल 
स्मारक ट्स्ट जयपुर, श्री वीतराग सत्साहित्य कम के भावनगर, 
श्री कुन्दकुन्द कह्ान परमागम प्रवचन ट्रस्ट बम्बई श्रादि १५ प्रकाशन 
संस्थाओं से लगभग ३६ लाख प्रतियाँ प्रकाशित हो चुकी हूँ तथा यह क्रम 
ग्रभी भी निरन्तर जारी है और विशेषता यह है कि इन सभी ग्रन्थों का 
विक्रय-मूल्य लागत से भी कम रखा जाता है । 


तत्त्वप्रचार के सशवत माध्यम शिक्षण-शिविर प्रणाली का जन्म 
भी पृज्य स्वामीजी की देन है । सोनगढ़ में ग्रीप्मावकाश में बाल शिक्षण- 
शिविर तथा श्रावण मास में प्रौढ़ शिक्षण-शिविरों का श्रायोजन प्रारम्भ 
हुआ। धीरे-धीरे सारे देश में शिक्षण-प्रशिक्षण शिविर लगने लगे। 
सोनगढ़ में प्रवचनकार प्रशिक्षण-शिविर भी आयोजित किये गये । गत दो 
दशकों में तो सारे देश में सकड़ों शिक्षण-शिविर श्रायोजित हुये हैं। 


स्वामीजी के प्रवचनों के प्रचार-प्रसार हेतु सोनगढ़ से सन्‌ १६४३ 
ई० से आत्मधर्म का प्रकाशन प्रारम्भ किया गया। इससमय यह लगातार 
४० वर्ष से प्रकाशित होनेवाला व जेनसमाज का सर्वाधिक विक्रीवाला मासिक 
पत्र है; जो हिन्दी, गुजराती, मराठी, कन्नड़ और तमिल - इन पाँच भाषाओं 
में १५हजार की संख्या में प्रतिमाह प्रकाशित होता है। वालकों में तत्त्वज्ञान 
औऔर सदाचार के संस्कार डालने हेतु देश में लगभग ३०० वीतराग-विज्ञान 
पाठशालायें चल रही हैं। विद्याथियों की परीक्षा की व्यवस्था के लिए 
श्री वीतराग-विज्ञान विद्यापीठ परीक्षाबोर्ड की स्थापना की गई है, जिसकी 
परीक्षाश्रों में प्रतिवर्ष लगभग २०,००० विद्यार्थी सम्मिलित होते हैं । 


दिगम्बर तीर्थों के प्रति अत्यन्त भक्ति से प्रेरित होकर पूज्य स्वामी जी 
ने विक्रम संवत्‌ २०१३ व २०२० में सारे भारत के तीर्थों की ससंघ वंदना 


की है। संवत्‌ २०१५ में तीसरी बार दक्षिण भारत के तीर्थों की बंदना 
भी की है । ह 


पूज्य स्वामीजी के उपदेशों के प्रभाव से तीथ्थक्षेत्रों के जीणद्वार 
एवं जिनवाणी के शोध व प्रकाशन की महती झ्रावश्यकता पूर्ति हेतु 
उनके मंगल-आशीर्वादपूर्वक श्री कुन्दकुन्द कहान दि० जैन तीर्थ सुरक्षा ट्स्ट 
की स्थापना की गयी है। इस ट्रस्ट ने अपने उद्देश्यों और गतिविधियों से 


88 में ही दि० जेन समाज में अ्रपना महत्त्वपूर्ण स्थान बना 
या है। रा रा 
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तीर्थों के जीणोॉद्वार के श्रलावा समाज में आध्यात्मिकरुचि-सम्पन्न 
आत्मार्थी विद्वान तैयार करने हेतु जयपुर में श्री टोडरमल दिगम्बर जेन 
सिद्धान्त महाविद्यालय का संचालन इस ट्रस्ट की महत्त्वपूर्ण गतिविधि है। 
गत वर्ष व इस वर्ष में कुल मिलाकर इस विद्यालय के २१ छात्र शास्त्री 
परीक्षा उत्तीर्ण करके समाज में तत्त्व-प्रचार संबंधी कार्य करने लगे हैं । 
इस ट्स्ट के माध्यम से जिनवाणी की शोध एवं सुरक्षा हेतु मद्रास श्रौर 
बेंगलोर में शोध-संस्थान कार्यरत हैं । 


इसप्रकार निरन्तर ४५ वर्षों तक पृज्य गुरुदेवश्री द्वारा जिनशासन 
की गअ्रद्वितीय प्रभावना होती रही है। यद्यपि ञ्राज वे हमारे बीच में नहीं 
हैं, तथापि उनके द्वारा दिखाया शाश्वत सुख का मार्ग चिरकाल तक हमें 
भव:दुखों से बचने की प्रेरणा देता रहेगा, क्योंकि उनके प्रताप से निर्मित 
जिनमन्दिर एवं प्रकाशित सत्साहित्य उनके स्मारक के रूप में विद्यमान हैं । 


यद्यपि ठेपों में सुरक्षित उनकी वाणी युगों-युगों तक हमें श्रात्मानुभूति 
की प्रेरणा देती रहेगी, तथापि टेपों की लम्बे समय तक सुरक्षा करना 
कठिन है तथा उनका जन-जन तक पहुँचना भी सुलभ नहीं है) अतः 
स्वामीजी की उपस्थिति में ही इस बात की तीज आवश्यकता महसूस की 
जा रही थी कि उनके सभी प्रवचनों का शव खलाबद्ध प्रकाशन किया जाए। 


टेप-रेकार्ड से सुनकर प्रवचन लिखना तथा उन्हें व्यवस्थितरूप में 
प्रकाशित करना अत्यधिक श्रम एवं व्यय-साध्य कार्य है। अ्रतः इस कार्य 
हेतु स्‍्वामीजी की ९०वीं जयन्ती के अभ्रवसर पर श्री कुन्दकुन्द कहान 
परमागम प्रवचन ट्स्ट की स्थापना की गई। इस ट्ुस्ट ने श्री वीतराग 
सत्साहित्य प्रकाशक ट्रस्ट भावनगर के सहयोग से अल्प समय में ही 
प्रवचन र॒त्नाकर के नाम से समयसार के १५वीं बार के प्रवचनों को गुजराती 
में प्रकाशित करना प्रारम्भ कर दिया है। गुजराती प्रवचनरत्नाकर के दो 
भागों को पूज्य स्वामीजी की उपस्थिति में ही उन्हें समपित करने का 
गोरव प्राप्त करने के उपलक्ष्य में उक्त ट्रस्ट बधाई के पात्र हैं । 


पूज्य गुरुदेवश्नी की ६१वीं जन्म-जयन्ती के अवसर पर परमागम 
प्रवचन ट्रस्ट द्वारा प्रकाशित गुजराती प्रवचनों के हिन्दी प्रकाशन पर 
विचार-विमश करते समय पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट ने यह दायित्व 
हन करना सहर्ष स्वीकार किया। इस अवसर पर उपस्थित मुमुक्ष भाइयों 
ने हिन्दी प्रवचन प्रकाशन हेतु पाँच लाख रुपये का फण्ड एकत्र करने का 
संकल्प किया तथा उसीसमय दो लाख रुपये के वचन भी प्राप्त हो गए । 


( था ) 


इसी अवसर पर माननीय पं० रतनचन्दजी भारिल्ल ने गुजराती 
प्रवचनों के हिन्दी अनुवाद का तथा माननीय डॉ० हुकमचन्दजी भारिल्ल 
ते इसके सम्पादन का दायित्व निस्पृहभाव से स्वीकार किया, एतदथ हम 
दोनों विद्वानों के अत्यन्त श्राभारी हैं । 


प्रवचनरत्नाकर भाग १ का प्रकाशन सन्‌ १६८१ में ३००० को 
संख्या में मुद्रित कराया गया था । उससमय हमने यह श्रनुमान किया था कि 
इसका विक्रय दो वर्षों में हो पावेगा, लेकिन यह जानकारी देते हुए हर्प 
होता है कि पूज्य गुरुदेवश्री के प्रवचनों की यह पुस्तक मात्र पाँच माह में 
ही समाप्त हो गई | श्रव भाग १ की द्वितीय श्रावृत्ति पुन: ३००० की संख्या 
में मुद्रित कराई गई है । 


प्रवचनरत्नाक्र भाग १ की अत्यधिक मांग देखते हुए प्रवचन- 
रत्ताकर भाग २ की प्रथम ग्रावृत्ति ही ५००० की संख्या में प्रकाशित 
की गई है। पाठकों की माँग देखने हुए संभव है कि इसकी भी द्वितीय 
आवृत्ति शीघ्र प्रकाशित करनी पड़े । 


इतने श्रल्प समय में ही इतनी बड़ी आध्यात्मिक पुस्तक का इत्तनी 
अधिक संख्या में विक्रम होना - इस वात का सूचक है कि आज पृज्य 
स्वामीजी द्वारा जलाई हुई ज्योति उनके देहावसान के दो वर्ष पश्चात्‌ भी 
धूमिल नहीं हुई है, बल्कि उत्तरोत्तर वृद्धि को ही प्राप्त हो रही है । 


पूज्य स्वामीजी के प्रवचन जन-जन तक कम से कम मूल्य में पहुँचाने की 
भावना से ट्स्ट ने निर्णय किया है कि कीमत कम करने हेतु १०,००१)२० 
देनेवाले महानुभावों का दो हजार प्रतियों में फोटो प्रकाशित किया 
जायेगा तथा १० प्रतियाँ निःशुल्क भेंठ दी जाएँगी। ५,००१) रु० 
देनेवाले महानुभावों का १००० प्रतियों में फोटो प्रकाशित किया जाएगा 
तथा ५ प्रतियाँ नि:शुल्क भेंट की जाएँगी । २,५०१) रु० देनेवाले महानुभावों 


का ५०० प्रतियों में फोटो प्रकाशित किया जाएगा तथा दो पुस्तकें निःशुल्क 
भेंट की जाएँगी । ह 

.. प्रसन्नता की बात है कि इस दूसरे भाग की कीमत कम करने हेतु 
निम्नलिखित राशि प्राप्त हुई है। एतदर्थ मैं निम्नोक्त सभी महानभावों 
: को धन्यवाद देता हूँ । 


( खां ) 


कीमत कम करनेवालों के नाम इसप्रकार हैं :- 
(१) श्री कुन्दकुन्द कहान परमागम प्रवचन ट्स्ट, बम्बई १०,०००) 


(२) श्री दिगम्बर जन स्वाध्याय मन्दिर ट्स्ट, सोनगढ़ ६०००) 
(३) श्री नाथूलालजी पोल्याका, जयपुर ५००) 
(४) श्री दिगम्बर जन मुमुक्षु मण्डल, कुरावली ) 
(५) श्री देवीलालजी मेहता, उदयपुर ) 


कुल योग १८६३३) 


हमें खेद है कि तीव्र भावना होते हुए भी हम प्रवचनरत्नाकर के 
हिन्दी संस्करण पृज्य गुरुदेवश्ली की उपस्थिति में उन्हें समपित नहीं कर 
सके । भाग १ का हिन्दी अनुवाद एवं सम्पादन कार्य चल ही रहा था कि 
पूज्य गुरुदेवश्री महाप्रयाण कर गए । प्रवचनरत्नाकर का प्रथम भाग गत 
रक्षाबन्धन के अवसर पर, प्रकाशित किया गया था। हम गौरवान्वित हैं 
कि दूसरा भाग भी एक वर्ष के अन्दर ही तेयार होकर झ्रापको उपलब्ध 
कराया जा रहा है। गुजराती प्रवचनरत्नाकर भाग ३ तक के सभी प्रवचन 
हिन्दी प्रवचनरत्नाकर के दोनों भागों में संकलित व अनुवादित किए 
जा चुके हैं। पूज्य गुरुदेवश्वी की अनुपस्थिति में यह ग्रंथ प्रकाशित करते 
हुए मैं यही भावना व्यक्त करता हूँ कि शीघ्र ही उनके सभी प्रवचन 
प्रकाशित होकर जन-जन के आत्मकल्यार में निमित्त बनें । 


प्रथम भाग में समयसार की शुरू की २५ गाथाओरं के एवं द्वितीय 
भाग में गाथा २६ से गाथा ६८ तक की गाथागझ्रों के प्रवचन संकलित हैं । 
तुतीय भाग के अनुवाद का कार्य भी प्रारम्भ हो गया है। आशा है, तृतीय 
भाग भी शीघ्र ही पाठकों के समक्ष प्रस्तुत होगा । 


ग्रन्थ के सुन्दर मुद्रण हेतु मैं श्री सोहनलालजी जेन व राजमलजी 
जन, जयपुर प्रिण्टर्स जयपुर को धन्यवाद दिये बिना नहीं रह सकता, 
जिन्होंने स्वयं रुचि लेते हुये अत्यन्त लगन एवं श्रम से ग्रन्थ को इतना 
सुन्दर और शुद्धरूप प्रदान किया है। 
सभी जीव पृज्य गुरुदेवश्री की वाणी का मर्म समभकर शुद्धात्म- 
तत्त्व के आश्चयपूर्वक स्वसमयदशा -स्वानुभूतिदशा प्रगठ करें, व आात्म- 
कल्याण करें - यही भावना व्यक्त करता हूँ । 
- नेमीचन्द पाटनी 
मन्त्री, पण्डित टोडरमल स्मारक टुस्ट 


( शा ) 


सम्पादक की ओर से 


जिन-अध्यात्म के प्रतिष्ठापक आचार्य कुन्दकुन्द व स्थान दिगम्बर 
परम्परा में सर्वोपरि है। भगवान महावीर श्रीर गीतम गणाधर के बाद 
उन्हें ही स्मरण किया जाता रहा है। दो हजार वर्ष पूर्व लिखे गये आ्राचार्य 
कुन्दकुच्द के ग्रन्थ दिगम्वर परम्परा के परमागम हैं। झ्ाचाय कुन्दकुन्द के 
ग्रन्थों पर उनके रहस्य को उद्घाटित करनेवाली अद्भुत टीकाएँ श्राचार्य 
श्रमृतचन्द्र ने श्राज से लगभग एक हजार दर्प पहले संरक्ृत भाषा में लिखी 
थीं। यद्यपि उनके अ्रनुवाद भी पण्डित श्री जयचन्दजी छाबड़ा जैसे विद्वानों 
द्वारा लिखे गये थे, तथापि इस युग में उनका प्रचार व प्रसार नगण्य ही 
था | जनसाधारण की तो बात ही क्‍या करें, बड़े-बड़े दिग्गज विद्वान भी 
उनसे अ्परिचित ही थे । 


ग्राज जो समयसार जन-जन की वस्तु बना हुआ है - उसका 
एकमात्र श्रेय पूज्य गुरुदेव श्री कानजी स्वामी को है। उन्होंने इस पर 
श्राद्योपान्त १६ वार तो सभा में प्रवचन किए हैं, स्वयं ने तो न मालूम 
कितनी बार गहराई से श्रध्ययन किया होगा । 


इस सन्दर्भ में पण्डित केलाशचन्द्रजी सिद्धान्ताचार्य, वाराणसी का 
कथन दुष्टव्य है । जो कि इसप्रकार है :- 


“ग्राज से पचास वर्ष पूर्व तक शास्त्र सभा में शास्त्र बाँचने के पूर्व 
भगवान कुन्दकुन्द का नाममात्र तो लिया जाता था, किन्तु आचाये 
कुन्दकुन्द के समयसार आदि श्रध्यात्म ग्रंथों की चर्चा करनेवाले शत्यन्त 
विरले थे। झ्राज भी दि० जैन विद्वानों में भी समयसार का ग्रध्ययन 
करनेवाले विरले हैं। हमने स्वयं समयसार तब पढ़ा, जब श्री कानजी स्वामी 
के कारण ही समयसार की चर्चा का विस्तार हुआ। अन्यथा हम भी 
समयसारी कहकर ब्र० शीतलप्रसादजी की हँसी उड़ाया करते थे। यदि 
कानजी स्वामी का उदय न हुआ होता तो दिगम्बर जैन समाज में भी 
कुन्दकुन्द के साहित्य का प्रचार न होता ।”* 


) जैन सन्देश, ४ नवम्बर १६७६, सम्पादकीय 


( ऊ# ) 


पूज्य गुरुदेव श्री कानजी स्वामी का हम जेसे उन लाखों लोगों पर 
अनन्त-अनन्त उपकार है, जिन्होंने साक्षात्‌ उनके मुख से समयसार आदि 
ग्रन्थों पर प्रवचन सुने हैं और समभ में तन आने पर अपनी शंकाश्रों का 
सहज समाधान प्राप्त किया है । 


आज वे हमारे बीच नहीं हैं, पर उनके वे प्रवचन जो उन्होंने अपने 
जीवनकाल में श्रनवरत रूप से किये थे, हमें टेपों के रूप में उपलब्ध हैं। 
आ्राज वे प्रवचन ही हमारे स्वस्व हैं। 


यद्यपि पूज्य गुरुदेवश्री के हजारों प्रवचन प्रकाशित रूप में भी हमें 
उपलब्ध थे, और हैं भी; फिर भी यह श्रावश्यकता गुरुदेवश्नी की उपस्थिति 
में भी निरन्तर अनुभव की जा रही थी कि उनके उपलब्ध समस्त प्रवचन 
प्रकाशित होने चाहिए। एक तो टेप सबको सहज सुलभ नहीं होते, दूसरे 
लम्बे काल तक उनकी सुरक्षा संदिग्ध रहती है। हमारी यह निधि पूर्ण 
सुरक्षित हो जाने के साथ-साथ जन-जन की पहुँच के भीतर हो जानी 
चाहिए - इसका रण सम्पूर्ण प्रवचनों के प्रकाशन की झ्रावश्यकता निरन्तर 
अनुभव की जा रही थी । 


परिणामस्वरूप पूज्य गुरुदेवश्नी की उपस्थिति में ही श्री कुन्दकुन्द 
परमागम प्रवचन ट्रस्ट की स्थापना हुई उक्त ट्रस्ट ने बड़ी ही तत्परता 
से श्रपता काम आरम्भ किया और बहुत ही कम समय में 'प्रवचनरत्नाकर' 
नाम से सर्वप्रथम 'समयसार' परमागम पर १८वीं बार हुये प्रवचनों का 
प्रकाशन आरम्भ किया। चूंकि गुरुदेवश्री के मुलप्रवचन अधिकांश गुजराती 
भाषा में ही हैं, अ्रत: उनका प्रकाशन भी सर्वप्रथम गुजराती भाषा में ही 
आरम्भ हुआ । १६ अप्रेल, १६८० ई० को बम्बई (मलाड़) में आयोजित 
पूज्य गुरुदेवश्नी की ६१वीं जन्म-जयन्ती के अश्रवसर पर प्रवचनरत्नाकर का 
प्रथम भाग गुजराती भाषा में प्रकाशित होकर भश्रा गया था तथा पृज्य 
गरुदेवश्री को प्रत्यक्षरूप से समपित किया गया था। 


उसी अवसर पर इसके हिन्दी प्रकाशन की चर्चा आरम्भ हुई । 
पर्याप्त ऊहापोह के उपरान्त इसके हिन्दी अनुवाद का कार्य पण्डित 
रतनचन्दजी भारिल्ल को, सम्पादन का कार्य मे एवं प्रकाशन का भार 
पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट जयपुर को सौंपा गया । 

गुरुदेवश्नी के मंगल-श्राशीर्वाद से ही सुगठित अ्रनेक तत्त्वप्रचार 
सम्बन्धी गतिविधियों के सक्रिय संचालन में पहले से ही व्यस्त रहने के 
कारण यद्यपि मैं इस स्थिति में नहीं था कि कोई नया भार लं, क्योंकि 


६ * ) 


ब> 
न >> कनज भक. कलज आज बी आटक अंडा में 


इसकारण मेरा स्वयं का अध्ययन, मनन, चिन्तन एव लेखन अबरख होता 
है; तथापि गुरुदेवश्ी के प्रवचनों वा गहराई से अध्ययन करने के इस 
सुझवसर का लोभ-संव रण गुभसे नहीं हो सका । 
इसके सम्पादन में मैंने आत्मघर्म के सम्पादन से प्राप्त अनुभव बल 
पूरा-पूरा लाभ उठाया है। आत्मधर्म में छः वर्ग तार ः 
गरुदेवश्री के प्रवचनों के लगभग २०-२२ पृष्ठत्ता जाते है। हू। उनके 
सम्पादन से गुरुदेवश्री के प्रतिपाद्य श्लीर प्रतिपादन णेली से भेरा घनिष्द 
परिचय हो गया है। तथा प्रवचनरत्नाकर भाग ? के सम्पादनकार् मे 
अवसर पर सम्पादन सम्बन्धी बहुत-कुछ ऊहापोह हो जाने के कारण 
इसके सम्पादन में यद्यपि मुझे अधिक श्रम नहीं उठाना पड़ा है; तथापि 
इन दोनों भागों के सम्पादन में मुझे, श्रभृतपूर्व चचनातीत लाभ मिला है । 
गुरुदेवश्री के हृदय को श्रन्तर से जानने का श्रवबसर मिला है । जो लाभ 
उन्तकी वाणी को पढ़ने और सुनने से भी सम्भव न हुआ था, बह लाभ इनके 
सम्पादन से प्राप्त हुआ है । इसका कारण यह है कि उपयोग की सिविरता 
जितनी इनके सस्पादन के काल में रही है, उत्तनी सहज पढ़ने या सुनने में 
नहीं रहती है। जितनी गहराई में जाकर पूज्य गुरुदेवश्ली ने आचार्य 
कुन्दकुन्द व आचार्य अमृतचन्द्र के मर्म को खोला है, उतनी गहराई में 
उपयोग के न पहुँच पाने से वह मर्म सहज पकड़ में नहीं श्राता है । अपने इस 
अनुभव के झ्राधार पर तत्त्वप्रेमी पाठकों से पुनः अनुरोध करना चाहूँगा कि 
वे यदि इस रत्ताकर के रत्न पाना चाहते हैँ तो उपयोग को सूक्ष्म कर, 
स्थिर कर - इसका स्वाध्याय करें, श्रस्यथा उनके हाथ कुछ न लगेगा । 


इसके सम्पादन में गुजराती में प्रकाशित 'प्रवचनरत्नाकर' के मल 
माल को अक्षुण्णा रखते हुए कुछ आवश्यक परिवतंन एवं परिवर््धन किये 
गए हैं। उत्तका उल्लेख करना इसलिए आवश्यक है कि जिससे गजराती 
से मिलान करके अध्ययन करनेवाले पाठकों को कोई अ्रसुविधा न हो । 


सवेप्रथम उल्लेखनीय बात यह है कि गुजराती में जीवाजीवाधिकार 
को्‌ तीन भागों में वाँटा गया है, जबकि हिन्दी - प्रवचनरत्नाकर में दो 
भागों में हे विभाजित किया गया है। इस विभाजन में विषयवस्तु को 
तो ध्यान में रखा ही गया है; साथ में यह भी उचित लगा कि इतने विशाल 
ग्रन्थ का, जो कि अनेक भागों में प्रकाशित किया जाना है, प्रत्येक भाग 
लगभग चार सौ पृष्ठों का तो होना ही चाहिए । छोटे-छोटे वाल्यूम बनाने 


में विषयवस्तु तो बार-बार टूटती ही है, साथ में जिल्द का अ्रतावश्यक खर्च 
भी बढ़ता है। कि । 


ब्ब्प चआनई 


प्रवचन की भाषा में प्रनावश्यक टेढ़ें भी बहुत होती हैं तथा पुनरुक्ति 
भी बहुत पाई जाती हैं । सामान्य लोगों को भी सरलता से समभ में 
आरा जाय - इस दृष्टि से जहाँ तक सम्भव हुआ, वाकक्‍्यों का गठन सीधा व 
सरल कर दिया गया है; पर इस प्रक्रिया में गुरुदेवश्री के प्रवचन की टोन 
(शली ) समाप्त न हो जावे - इस बात का भी प्रा-पूरा ध्यात रखा गया 
है । पुनरक्ति भी कम की गई हैं, पर बहुत कम । जहाँ बहुत भ्रधिक पिष्ट- 
पेषण था, वहाँ ही कुछ कम किया गया है। 

हिन्दी प्रकाशन में मूलग्रंथ संस्कृत व हिन्दी टीकासहित दिया गया 
है, जबकि गुजराती में संसक्ृत टीका नहीं दी गई है। साथ में हिन्दी 
पद्मानुवाद भी दिया गया है। और भी छोटी-छोटी बहुतसी बातें हैं, 
जिनका उल्लेख सम्भव नहीं है। वे सब अध्ययन करने पर पेनी-दृष्टिवाले 
पाठकों को सहज समभ में भरा जावेंगी । 


मैंने इस अनुवाद को मूल से मिलान करके बहुत गहराई से देखा है। 
इसके मर्म की गहराई को पाने के लिए भी और इसके प्रमाणिक प्रकाशन 
के लिए भी । फिर भी छद्मस्थों से त्रुटियाँ रह जाना असम्भव नहीं है। 
अतः सुधी पाठकों से सावधानीपूर्वक अध्ययन करने का अनुरोध है। 
प्रकाशन सम्बन्धी छोटी-मोटी त्रुटियों की उपेक्षा की श्रपेक्षा के 
* साथ-साथ सविनय यह अनुरोध है कि यदि कोई भावसम्बन्धी भूल दिखाई 
दे तो मुझे सुकाने की अनुकम्पा अवश्य करें, जिससे श्रागामी संस्कररणों 
में आवश्यक सुधार किया जा सके । 
-(डॉ०) हुकमचन्द भारिल्ल 


शुद्धिपतन्र 


[नोट - कृपया ग्रन्थ का स्वाध्याय प्रारम्भ करने के पूर्व 
निम्नलिखित अशुद्धियाँ श्रवश्य ठीक कर लें । ] 


पृष्ठ पंक्ति अ्रशुद्ध शुद्ध 

प्‌ ६ अध्यात्म का अध्यात्म के 
२१३ श्र निदूचे निहचे 

२१४ २० नकला निकला 

२७१ ३० उत्पन्न होते उत्पन्न नहीं होते 
२६१ र्‌८ ज्ञायिकभाव ज्ञायकभाव 


३४० १५ ही ही ही हो 
( हा ) 


ख्रनुवादक को ओर से 


. जब परमपृज्य श्राचार्यों के श्राध्यात्मिक ग्रस्थों पर हुए रा 
गुरुदेव श्री कानजी स्वामी के गूढ़, गम्भीर, गह॒नतम, सूक्ष्म श्री 3 तलस्पर्श 
प्रवचनों का गुजराती से हिन्दी भाषा में अ्रनुवाद करने के लिए गन 
कहा गया तो में अ्रसमंजस में पड़ गया। मेरी स्थिति सप-छछ द्व का 
हो गई। मैंने कभी यह सोचा ही नहीं था कि यह प्रस्ताव मेरे पास + 
श्रा सकता है । 


अरब एक ओर तो मेरे सामने यह मंगलकारी, भवतापहारी, 
कल्याणकारी, श्रात्मविशुद्धि में निमित्तमत कार्य करने का स्वर्ण अवसर 
था, जो छोड़ा भी नहीं जा रहा था; तो दूसरी श्र इस महान कार्य दो 
आद्योपान्त निर्वाह करने की बड़ी भारी जिम्मेदारी | मेरी दृष्टि में यह 
केवल भाषा परिवतंवन का सवाल ही नहीं था, बल्कि आागग के श्र भिप्राय 
को सुरक्षित रखते हुए, गुरुदेवश्री की यूक्ष्म कथनी के भावों का अनुगमन 
करते हुए, प्रांजल हिन्दी भाषा में, उसकी सहज व सरल श्रभिव्यक्ति होना 


मैं श्रावश्यक मानता था। श्रत्यथा थोड़ी सी चूक में ही श्रर्थ का अनर्थ भी 
हो सकता था । 


इन सव बातों पर गम्भीरता से विचार करके तथा टूरगामी आत्म- 
लाभ के सुफल का विचार कर, प्रारंभिक परिश्रम ओर कठिनाइयों की 
परवाह न करके “गुरुदेवश्री के मंगल श्राशीर्वाद से सब अच्छा ही होगा' - 


यह सोचकर अन्ततोगत्वा मैंने इस काम को अपने हाथ में ले ही लिया । 


इस कार्यभार को संभालने में एक संवल यह भी था कि इस हिन्दी प्रवचन- 
“त्नाकर ग्रन्थमाला के प्रकाशन का कार्य पंं० टोडरमल स्मारक ट्र्स्ट 
जयपुर ने ही संभाला था और सम्पादन का कार्य डॉ० हुकमचन्द भारिल्ल 
को सौंपा जा रहा था । 


यद्यपि गुजराती भाषा पर भेरा कोई विशेष भ्रधिकार नहीं है, 
तथापि पूज्य गरुदेवश्री के प्रसाद से उनके गुजराती प्रवचन सुनते-सुनते एवं 
उन्हीं के प्रवचनों से सम्बन्धित सत्साहित्य पढ़ते-पढ़ते उन्तकी शैली और 
भावों से सुपरिचित हो जाने से मुझे इस अनुवाद में कोई विशेष कठिनाई 


( ही ) 


नहीं हुई । जहाँ कहीं गुजराती भाषा का भाव समझ में नहीं श्राया, वहाँ 
अपने श्रनुज डॉ० हुकमचन्द भारिल्‍ल से परामश करके गुजराती भाषा के 
भाव को स्पष्ट करता रहा हूँ । 


मैं ग्रनुवाद करते समय इसलिए भी निश्चिन्त रहा कि सम्पादन 
का कार्य एक ऐसी प्रतिभा को सौंपा गया है, जिसके द्वारा सारा विषय 
हर दृष्टि से छन-छन कर ही पाठकों तक पहुँचनेवाला है । 

इस अनुवाद से मुझे जो आशातीत लाभ मिला है, उसे मैं व्यक्त नहीं 
कर सकता |  पृज्य गुरुदेवश्री के श्रभिप्राय को तथा समयसार के गम्भीर 
रहस्यों को जो गुरुदेवश्नी ने खोले हैं - उन्हें गहराई से समभने का 
अवसर मिला। गुरुदेवश्री के माध्यम से भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचायें और 
श्रमृतचन्द्राचायदेव के सुक्ष्म भावों तक पहुँचने में सहायता मिली । इस 
काम में अत्यधिक आत्म-सन्तोष मिला, आनन्द भी आया; अतः यह कार्य 
भारभूत न होकर स्वान्त:सुखाय बन गया। आत्मशान्ति व सन्‍्तोष ही 
गुरुदेवश्वी का परम प्रसाद है और यही जिनवाणी की सेवा का सुफल है । 


अनुवाद में गुरुदेवश्री के अभिप्राय को श्रक्षण्ण रखा गया है। 
प्रवचनों का अनुवाद मुख्यतः शाब्दिक है, किन्तु हिन्दी वाक्यविन्यास की 
दृष्टि से वाक्‍्यों का गठन हिन्दी भाषा के अनुरूप करने का प्रयत्न रहा है 
तथा अति झ्ावश्यक यत्किड्चित्‌ परिवर्तन भी हुए हैं, किन्तु उनसे विषय- 
वस्तु और भावों में कहीं कोई अन्तर नहीं झाया है । जब पाठक धारा- 
प्रवाहरूप से इसका अध्ययन करेंगे तो भाषा की दृष्टि से भी उन्हें 
साहित्यिक गद्य का आनन्द आयेगा और विषयवस्तु को समभने में भी 
सुगमता रहेगी । ह 
यद्यपि इसके अनुवाद में मैंने पूर्ण सतकेता एवं सावधानी से काम 
किया है, फिर भी 'को न विमुह्यति शास्त्रससुद्रे की लोकोक्ति के अनुसार 
कहीं स्खलना हुईं हो तो मेरा ध्यान आकर्षित करने का सानुरोध अाग्रह है । 
सभी पाठकगरा इस ग्रन्थ का पुनः पुनः पारायण करके पूरा-पूरा 
लाभ उठायेंगे - ऐसी आशा एवं अपेक्षा के साथ विराम लेता हूँ । 


-रतनचन्द भारिलल 
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प्रवचत-रत्लाकर 
[ भाग २ | 
्ः ु समयसार गाथा २६ 
प्रथाहाप्रतिबुद्ध :- 
जदि जोवों रा सरोरं तित्थयरायरियसंयुदी चेव। 
सव्वा वि हवदि मिच्छा तेण दु भ्रादा हवदि देहो ॥॥२६॥ 
यदि जीवो न शरीर तीर्थकराचार्यसंस्तुतिश्चंव । 
सर्वापि भवति मिथ्या तेन तु ग्रात्मा भवति देह: ॥२६॥। 
यदि य एवात्सा तदेव शरीर पुद्गलद्रव्यं न भवेत्तदा - 
ु (शार्दूलविक्रीड़ित ) 
'. कांत्येव स्तपथंति ये दशदिशों धाम्ना निरुधंति ये 
. धामोद्ाममहस्विनां जनमनो मुष्णंति रूपेण ये। 
... दिव्येन ध्वनिना सु्ख श्रवरायोः साक्षास्क्षरंतोश्मुत्त 
_.. ./.. वंद्यास्तेः्ष्ट्सहस्लक्षणधरांस्ती्ेश्वराः सूरयः॥२४॥ वंद्यास्तेषष्टसहुस्ललक्षराधरांस्ती थेश्वराः.. सूरयः ॥ २४१ 
८४ 7. भव अप्रतिवुद्ध जीव कहता है उसकी गाथा कहते हैं :- 
-7:::0 :“ जो जीव होय न देह तो, श्राचाय वा तोर्थेश की । 
मिथ्या बने स्तवना सभी, सो एकता जीव-देह की ! ।॥॥२६॥। 
“5 अगाथार्थ:-अप्रतिबुद्ध जीव कहता है, कि- [यदि ] यदि [जीवः 
जीवः-[ शरीरं न] शरीर-नहीं है तो [तीर्थकराचायसंस्तुतिः] तीर्थकरों 
भौर आाचायों की जो- स्तुति की गई है वह [सर्वा श्रपि] सभी [मिथ्या 
भवति | मिथ्या है; [तेन तु] इसलिये हम (समभते हैं कि) [ श्रात्मा ] जो 
आत्मा है वह [ देहः च एव] देह ही [भवंत्ति] है। | 
५": दीका :-जो आत्मा है, वही पुद्गल द्रव्यस्वरूप यह शरीर है। यदि 
कान हों तो तीर्थंकरों और आचार्यों की जो स्तुति की गई है, वह सब 
? जया सिद्ध होगी । वह स्तुति इसप्रकार है :- । 
सम _लोकार्थ : - [ हे तीर्थेश्वराः सूरयः वन्ध्याः ] वे तीर्थंकर भौर 
हर वन्दनीय हैं। कैसे हैं वे ? [ ये कान्त्या एवं दशदिशः स्नपयन्ति ] 
ने शरीर की. कांति से दसों दिशाओं को धोते हैं - निर्मल करते हैं, 


ल्ल 


२] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग २ 


इत्यादिका तीर्थंकराचायस्तुतिः समस्तापि मिथ्या स्थात । ततो य 
एवात्सा तदेव शरोर पुदंगलद्रव्यस॒ति ममकांतिकी प्रतिपत्ति: । 


| ये धासता उह्यस-सहस्विनां धाम निरुन्धन्ति | अपने तेज से उत्कृष्ट 
तेजवाले सर्यादि के तेज को ढक देते हैं, [ये रूपए जनमनः भुष्णन्ति ] 
अपने रूप से लोगों के मन को हर लेते हैं, | दिव्येन ध्वनिना श्रवणायो 
साक्षात्‌ सुख अमृतं क्षरन्तः | दिव्यध्वनि से (भव्यों के) कानों में साक्षात्‌ 
सुखामृत बरसाते हैं: और वे. | अ्रष्टसहस्नलक्षणधराः. | एक हजार झराठ 
लक्षशों के धारक हैं. ॥२४।॥ 


“ “इत्यादि रूप से तीर्थकरों व श्ांचार्यों की जो स्तुति है, वह सब ही 
भिथ्या, सिद्ध होती है ।:.इसलिये हमारा तो यही एकान्त निश्चय है कि जो 
आ्रात्मो है वहीं शरीर'है, पुदंगलद्र॒व्य है । इसप्रकार अंप्रतिबुद्ध ने कहा । 


गाथा २६, उसकी टीका एवं कलश २४ पर प्रवचन 


अप्रतिबुद्ध-श्र्थात्‌ अ्ज्ञानी जीव-कहता है-कि हे प्रभु / . यदि शरीर 
ही जीव नहीं- है.तो.आप -तीथंकर.और, आचार्यों की जो स्तुति करते हैं 
क्या वह मभिथ्या सिद्ध नहीं होगी ?... भगवान का.-रूंप-रंग ऐसा था, उनकी 
दिव्यध्वनि ,ऐसी.थी, उनका -अ्राकार-प्रकॉर. ऐसा था. जब आप स्वयं 
- भगवान की स्तुति में-ऐसा-कहतें-हैं, तब इस-कथन- से --तो-में-ऐसय-समभता 
हूँ कि जो शंरीर है, वह आत्मा ही है। यद्यपि यहाँ श्राप वजन देकर यह 
कहते हैं कि शंरीरे: औरं ओत्मों भिन्न-भिन्न हैं, किंन्तु मैं तो शास्त्राधार- 
पूर्वक यह बात कह रहा हैं कि शरीर औरं आत्मा एक हैं । 


पुद्गलद्गव्यस्वरूप यह शरीर ही आत्मा है' श्रर्थात्‌ शरीर और 
थ्रात्मा। - दोनों एक ही हैं। और आप यहाँ दोनों को जुदों-जुर्दा कहते हो 
सो यह वात मंभे वंठती नहीं है; क्योंकि यदि ऐसा नहीं हों तो तीथ्थकरों वें 
आचार्यों की जो स्तुति की गई है, वह सब मिथ्यां सिद्ध होगी। ... 


“५... महाराज तुम कहते हो कि शरीर और शात्मा दोनों जुदे-जुदे हैं 
किन्तु तुम्हारे ही शास्त्र में शरोर की स्तुति से भगवान की स्तुति की गई 
है। इसप्रकार अज्ञानी ने शास्त्र में से श्राधार निकाला है, उसने शास्त्र का 
प्रमाण प्रस्तुत किया है। वह कहता है जब श्राप भगवान के शरीर की 
स्तुति करके भगवान की स्तुति मानते हो, तव॑ यह 'कंसे कहते हो कि 
शरोर और आत्मा अलग-अलग हैं ? यदि ग्रापका यह कथन सत्य है तो 
आजचार्यो द्वारा की गई स्तुति सत्य कंसे हो सकती है ? मिंथ्या ही सिद्ध होगी । 


समयसार गाथा २६ ] [३ 


प्रपनी बात की पुष्टि में श्ज्ञानी जीव शरीर के श्राधार पर तीर्थकरों 
व आचार्यों की स्तुति की बानगी भी प्रस्तुत करता है, जो इस प्रकार है पः 


“कास्त्यैव स्तपयन्ति ये दशदिशों धाम्ता निरु धन्ति ये 
धामोहाम महस्विनां जनमनो सुष्णन्ति रूपेण ये। 
दिव्येन ध्वनिना सुखं श्रवणयोः साक्षात्क्षरन्‍्तो5्मृतं, “ - 
वंद्यास्तेष्ष्टसहसलक्षणशधरास्ती थश्वरा सूरयः ॥२४।॥ 


वे तीर्थंकर-आचारय वंदना करने योग्य हैं जो कि अपने शरीर की: 
कान्ति से दशों दिशाओ्रों को धोते हैं, निर्मेल करते हैं। अपने तेज--से- 
उत्कृष्ट तेजवाले सूर्यादि के तेज को भी ढक देते हैं, अपने रूप से जन-जनः 
के मन को मोह लेते हैं, हर लेते हैं॥ अपनी दिव्यध्वनि से भव्य जीवों के: 
कानों में साक्षात्‌ सुखामृत की वर्षा करते हैं। तथा एक हजार श्राठ लक्षणों: 
को धारण करते हैं । 


ये सब लक्षण तो शरीर के हैं और तुम इसे चेतन्यभगवान की स्तुतिः 
कहते हो । यदि तुमने शरीर को ही आत्मा नहीं. माना त्तो जिसे तुम 
तीर्थकर-आ्राचार्यों की स्तुति कहते हो, वह्‌ सब मिथ्या.सिद्ध होगी । अतः 
हमारा तो यही एकान्त मत है कि जो शरीर है वही आत्मा है. .- . < 


- यहाँ शिष्य का प्रश्त है कि तुम कहते हो कि शरीर और पआत्तमा- 
स्वथा जुदा हैं। परन्तु यह बात हमें बिल्कुल नहीं जमती, क्योंकि तुम: 
तीर्थंकर की स्तुति करते हो तब उनके शरीर की और वाणी की ही स्तुति 
करते हो । जसे कि देह के रूप के प्रकाश में सूर्य का तेज भी छुप “जाता है 
झ्ौर जिनकी दिव्यध्वनि से भव्यों के कानों में साक्षात्‌ सुखामृत वरसता है 
इत्यादि । यह सब किसकी स्तुति है ? शरीर की ही न ! इससे ऐसा ही तो 
सिद्ध हुआ कि शरीर और आत्मा एक हैं । जो देह और आत्मा एक न हों 
तो तुम्हारी की हुई यह स्तुति. मिथ्या सिद्ध होती है.। इसलिए देह और 
आत्मा एक ही हैं - ऐसा हमारा निश्चय है। . - 


. यहाँ शिष्य .परमार्थ को भूलकर केवल व्यवहार को पकड़कंर.बैठा 
है और शारसंत्र:की बात सुनकर अपने को शास्त्राभ्यासी:मानकर ऐसा 
कृतक करता है। उसे समभाते हुए आचायंदेव कहते हैं कि शरीर:और 
आत्मा एक ही स्थान पर रहते हैं, इसलिए शास्त्रों में निमित्त-से कश्चन-्है 
कि भगवान का शरीर ऐसे वर्ण का है और उनकी वाणी ऐसी है.। भाई ! 
यह सब व्यवहारतय का कथन है। यदि जिनवाणी को समभना चाहते 
हो तो नयविभाग को समझना आवश्यक है । हल 5 228 
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शास्त्रों में एक स्थान पर मनियों के लिए. ऐसा कहा गया है कि 
मुनि को ईर्यासमितिपू्वक देखकर चलना चाहिएं और दूसरी जगह यह 
कहा गया है कि यदिं यह मानेगा कि शंरीर की क्रिया मैं करता हूँ, जड़ 
की क्रिया चेतन कर सकता है तो महामिथ्यादिष्ट कहलायेगा; अरे एक 
डग भी तो उठाना तेरे हाथ की बात नहीं है । 


जहाँ यह कहा है कि देखकर ईर्यासमितिपूर्वक चलना चाहिए, वहाँ 
यह समभना चाहिए कि जब आत्मा अपने निविकार शुद्धस्वभाव में 
सम्पूर्णत: स्थिर न रह सके तब अशुभभावों को दूर करने के लिए शुभभाव 
करना और जब शुभभाव हों अर्थात्‌ परजीवों को दुख न देने के भाव हों 
तब शरीर की क्रिया ऐसी नहीं होती कि दूंसरे जीव को दु:ख पहुँचे । ऐसा 
सहज निमित्त-नेमित्तिकं संबन्ध होता है । 


तथा कोई ऐसा कहता है कि जो शरीर और आत्मा एक हीं न हों 
तो शरीर में: जो रोग आते हैं, उंसका वेदन आत्मा क्‍यों करता है ? तथा 
हलना, चलना इत्यांदि शरीर की क्रिया कौन करता है ? । 


उसका समाधान करते हुए आचाये कहते हैं कि भाई ! यह आत्मा 
शरीर के रोग का वेदन नहीं करता, किन्तु शरीर का लक्ष्य करके अपने 
राग का वेदन करता है। शरीर की क्रिया तो जड़ की क्रिया है, आत्मा 
वह क्रिया नहीं करंतां। तथा जिंन कर्मो के निमित्त से यह शरीर की क्रिया 
होती है, उने . जड़ंकमों का भी आत्मा अनभव नहीं - करता, क्योंकि जड़ 
और चंतन्य के बीच भअत्यन्ताभाव है। इसलिए आत्मा को जड़कर्मों' का 
गनुभव नहीं होता, किन्तु इनके निमित्त से : हुए मिथ्यात्व और राग-द्वेष 
का ही श्रनभव होता है । 


तथा संप्रदाय (स्थानकवासी ) में तो शरीर और ग्रात्मा अत्यन्त भिन्न 

ऐसा स्पष्ट लेख ही नहीं है, वहाँ ऐसी शली ही नहीं है। वे तो ऐसा 

मानते हैं कि हम ब्रह्मचर्य पालते हैं, परजीवों की रक्षा करते हैं, संयम 

पालते हैं। उनकी समभ से यह सब श्रात्मा करता है, परजीव की हिसा 

नहीं करना, परजीवों “को वचाना- यह अहिंसा परमोधमं:” है और यही 

सब सिद्धांतों का सार है। वे ओर भी कहते हैं कि. इतना जिसने जान 
लिया उसने सब कुछ जान लिया। 

परन्तु यहाँ तो यह कहते हैं कि परजीव की हिसा व श्रहिसा यह 

जीव कर ही नहीं सकता । समयसार के बंध अधिकार में आता है - पर 

को मैं मार सकता हूँ, जिला सकता हूँ, उन्हें युख-दु:ख दे सकता हूँ, आहार- 
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पानी वगैरह मैं ले सकता हूँ श्लौर छोड़ सकता हूँ; पर से मैं जीवित हूँ, सब 
रक्षा करने वाले हैं, इसकारण मैं जीवित हूँ ।! ऐसी मान्यता जिनकी है, 
वे सब मिथ्यादृष्टि हैं, क्योंकि जीव का जीवन-मरण उसके श्रायुकर्म के 
आधीन है तथा परवस्तु को आ्रात्मा न ग्रहण कर सकता है न छोड़ 
सकता है। 


. प्रवचनसार गाथा १७२ के २० बोलों में १३वाँ बोल है, उसमें 
आता है कि पाँच इन्द्रियाँ, तीन वल, स्वासोच्छवास और आयु -> इन दस 
प्राणों से जीव का जीवन है ही नहीं । निश्चय से जीव का जीवन ज्ञान- 
दर्शनरूप चेतन्यप्राणों से है। अशुद्धनिश्चय से कहा जाय तो भावेन्द्रियों 
से जीता है। तथा जड़-दसप्राणों से जीवन है, ऐसा जो शास्त्र में लिखा है, 
वह तो असद्भूतव्यवहा रनय का कथन है । 


यह जो एक-एक रजकण हैं, इनमें अनन्तंशक्तियाँ हैं, गुणा हैं। इन 
शक्तियों में क्रियांवती नाम की एक शक्ति -गुण है। इस शरोर, मन, 
वाणी का जो हलन-चलन होता है, यह तो रजकणों की क्रियावती शक्ति 
के कारण है, श्रात्मा के कारण नहीं ।॥ (उंगली को हिलाकर बताते हुए) 
इस उंगली को आत्मा तीनकाल में नहीं हिला सकता। यह तो अपने 
'रजकणों की क्रियावती शक्ति के कारण हिलती है। जड़ का हिलना जड़ 
के अस्तित्व में तथा चेतन का हिलना चेतन के अस्तित्व में है। भाई ! 
यह तो मूल बात. है। जड़ ओर चेतन - दोनों का स्वभाव प्रगट भिन्न-भिन्न 
है। यहाँ तो यह कहते हैं कि राग व दया दान-के जो विकल्प उठते हैं 
-उनका .कर्त्ता भी श्रज्ञानी जीव होता है। यह ज्ञानस्वरूप आत्मा इन 
विकारों को कंसे करे ? यह चेतन्यज्ञानस्वरूपी भगवान तो ज्ञाता-दृष्टाभाव 
से भरा हुआ है । यह पर को केसे मारे और कंसे जिलावे ? यह राग को 
केसे करे ? आत्मा में विकार करने की तो कोई शक्ति ही नहीं है, ऐसा 
कोई गुण नहीं है, जो विकार करे। जो पर्याय में विकार होता है, वह तो 
पर्याय की स्वयं की योग्यता से पर्याय में होता है, कम से भो नहीं होता 
तथा द्रव्य-गुण से भी नहीं होता । भाई ! सूक्ष्म बात है। इस जीव ने 
वीतराग मार्ग को अ्रनंतकाल से समझा ही नहीं । 


तथा कोई ऐसा कहते हैं कि शास्त्र में कुन्दकुन्दाचार्य ने पुण्य को 
व्यवहारधर्म कहा है और व्यवहार को साधन कहा है। वे कहते हैं कि 
'पुण्णफला अरहंता' श्र्थात्‌ पुण्य के फल में अहेन्तपद मिलता है। परन्तु 
यह सब अज्ञानी की भिथ्या मान्यतायें हैं। पुण्य का फल अहेन्त पद है ही 
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“नहीं-। वहाँ तो पुण्य के फल से श्ररहंत के बाह्य श्रतिशयों की प्राप्ति की 
बात लीहै।. 
ु प्रवचनसार की ४५वीं गाथा में 'पुण्यफला श्ररहंता' पद ग्राता है। 
उसकी उत्थानिका को ध्यान से देखने पंर ज्ञात होता है। उसमें तो यह लिखा 
है कि पुण्य का विपाक भगवान को अ्रकिचित्कर है - बात तो ऐसी है । 
“गाथा के शीर्षक में “तीथंकृतां युण्पविषाकोर्शकचिकर एवं” (पुण्य का 
'विपपांक अकिचित्कर है - ऐसा कहा है। आत्मा को पुण्य का फल कुछ भी 
कार्यकारी नहीं है।... । 
“  ग्ररहंत के जो वेहादि की क्रिया, वाणी का निकलना, चलना-इत्यादि 
क्रियायें हैं, वे पुण्य के फलरूप हैं और इनका भी क्षण-क्षण में क्षय होता 
जाता है। भाई ! वहाँ तो ऐसा कहा है कि भगवान ने तो अपने पुरुषार्थ 
से केवलज्ञान पाया है। और जो पुण्य शेष रहता है, उस पुण्य के कारण 
आसन; “विहार होता है तथा वाणी निकलती है, ये सब जो आऔदयिकी 
“क्रियाएं हैं, वे क्षण-क्षण में नष्ट होती जाती हैं, इससे उन्हें क्षायिकी 
'क्रियाएँ कहा है-। वहाँ तो ऐसी बात आती है। 'पुण्णफला अरहंता' का 
अर्थ पुण्य के फल में भ्ररहंत पद मिलता है - ऐसा है ही नहीं । 
“ : इसपर भी लोग ऐसा उल्टा अथे करते हैं, इसके लिए कोई क्या 
करे ? हि 
. / इसप्रकार अज्ञानी ने शास्त्र के व्यवहार कथनों को पकड़कर 
आत्मा और शरीर के एकत्व-सम्बन्धी जो उल्टी बात निकाली थी, आचाये 
भगवान ने उसका निषेध किया और कहा कि तू व्यवहारनय के कथन को 
समभता नहीं है । तू नयविभाग नहीं जानने से ऐसी बात करता है । 
वह नयविभाग किसप्रकार है - यह अगली गाथा में स्पष्ट करंगे। 


,. समयसार गाथा २७ 


सैवं, नयविभागानभिज्ञोसि - 
ववहारशओ भासदि जीवो देहो य हवदि खलु एक्को । 
' शा दु शिच्छपस्य जीवो देहो य कदा वि एक्कट्रो ॥२७॥ 
व्यवहारनयों भाषते जीवो देहभ्व भवति खल्वेकः । 
नतु निश्चयस्य जीवो देहश्च कदाप्येकार्थ: ॥२७॥॥ 


हु खलु परस्परावगाढावस्थायामात्मशरीरयो: समवर्तितावस्थायां 
' कनककलधौतयोरेकस्कंधव्यवहारवह॒यवहारमात्रेणबेकत्वं॑ न पुननिश्चयतः, 





ग्राचाय॑देव कहते हैं कि ऐसा नहीं हैं; तू नयविभाग को नहीं जानता । 
जो नम्रविभाग इसप्रकार है, उसे गाथा द्वारा कहते हैं :- 


जीव देह दोनों एक हैं, यह वचन है व्यवहार का । । 

निश्चयविषे तो जीव-देह, कंदापि एक पदार्थ, ना ॥२७॥॥ 
४... शाथार्थ :- [ व्यवहारनयः | व्यवहारनतय तो [भाषतें] यह. कहंता 
है कि [जीव: देहःच] जीव और शरीर [एकः खलु | एक ही [भवतति | 
है; [तु| किन्तु [ निश्चयस्य | निश्चयनय के अभिप्राय से [ जीवः देह: च ] 
» जीव और शरीर [कदा अपि] कभी भी [एकार्थः] एकपदार्थ [न] 
६ नहीं हैं । 
। टीकाः-जंसे-इस लोक में सोने शोर चाँदी को गलाक़र एकक़र-ेने 

से एक' पिण्ड कां व्यवहार होता है; उसीप्रकार आत्मा और शरौर की 

परंस्पर एक क्षेत्र ' में रहनें की अवस्था होने से एकपने का व्यवहार होता 
है। यों 'व्यवहारमात्र से ही श्रात्मा और शरीर का एकपता है, परर 
निश्चय से एकपना नहीं है; क्योंकि निश्चय से देखा जाये तो जैसे पीलापन 
आदि और सफैदी आदि जिसका स्वभाव है, ऐसे सोने और चाँदी में अत्यन 
भिन्नता होने से उनमें एकपदार्थपने की असिद्धि है, इसलिये अ्रनेकत्व.ही 
है। इसीप्रकार उपयोग और अ्रनुपययोग जिनका स्वभाव है, ऐसे आत्मा 
ओर शरीर में अत्यन्त भिन्नता होने से एकपदार्थपने की अ्रसिद्धि है; इसलिये 
अनेकत्व ही है। ऐसा यह प्रगट नयविभाग है। इसलिये व्यवहारनय से 
ही शरीर के स्तवन से आत्मा.का स्तवन होंता है । 


0405. 
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निश्चयतो ह्यात्मशरीरयोरुपयोगानुपयोगस्वभावयोः कनककलधौतयोः 
पीतपांडरत्वादिस्वभावयो रिवात्यंतव्यतिरिक्तत्वेनेकार्थत्वानुपपत्तेः नानात्व- 
मेवेति । एवं हि किल नयविभाग: । ततो व्यवहारनयेनव शरोरस्तवनेना- 
त्मस्तवनमुपपन्नम । | 


भावाथथ :-व्यवहा रनय तो आत्मा और शरीर को एक कहता है 
और निश्चयनय से भिन्न है। इसलिए व्यवहारनय से शरीर का स्तवन 
करने से ञ्रात्मा का स्तवन माना जाता है। 


गाथा २७ की उत्थानिका, गाथा व उसकी टीका पर प्रवचन 


अप्रतिबुद्ध ने तीर्थंकरों व आचार्यों की स्तुति के आधार पर यह कहा 
था कि हमारा तो यही निश्चय है कि शरीर ही आत्मा है। उसे समभाते 
हुए आचायदेव कहते हैं कि भाई, ऐसी बात नहीं है। तू नयविभागं को 
नहीं जानता है - इसलिए ऐसी.बात करता है । 


वह नयविभाग किस प्रकार है-यह बात इस रछवीं गाथा में 
बताई गई है। 

यह उत्थानिका हुई | अब गाथा का अर्थ कहते हैं। व्यवहारनय 
कहता है जीव और देह एक ही है। किन्तु निश्वयनय कहता है कि जीव 
और देह कदापि एक नहीं हो सकते हैं । 


अब इसी बात को टीका में उदाहरण देकर विस्तार से समभाते हैं । 


जिसप्रकार लोक में सोने और चाँदी को गलाकर- एक करने से 
एकपिण्ड का व्यवहार होता है, उसीप्रकार आत्मा और शरीर के परस्पर 
एवक्षेत्र में रहने के कारण उनमें एकपने का व्यवहार होता. है। देखो, 
सोना व चाँदी को गलाकर एक करने पर उसे सफेद सोना कहते 
हैं। किन्तु सफेद तो चाँदी है, सोना तो पीला है; दोनों जुदे-जुदे हैं । उसी 
प्रकार आत्मा चेतन्यलक्षणवाला है और शरीर अचेतनलक्षणवाला है। 
इसप्रकार दोनों जुदे-जुदे हैं । 


कर्म के रजकरण कर्म की पर्याय को करते हैं, आत्मा कर्म की पर्याय 
को नहीं करता | तथा कर्म की पर्याय श्रात्मा को राग नहीं कराती 
है। अहाहा ! स्वतंत्र परमाणु अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव में अपने 
अस्तित्व से रहते हैं। ये पर के द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव में प्रवेश किये 
विना पर को किसप्रकार कर सकते हैं ? इसीलिए तो कहा है कि आत्मा 
आर शरीर एक है-यह तो व्यवहार का कथन मात्र है। इसीप्रकार 
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मात्र व्यवहार से ही श्रात्मा और शरीर का एकपना कहने में आता है। 
दोनों एक क्षेत्र में रहते हैं, इस अपेक्षा से असद्भूतव्यवहारनय से एक 
हैं- ऐसा कहते हैं; परन्तु निश्चय से एकपना नहीं है । 


निश्चय से विचार करें तो जैसे पीलापना आदि तथा सफेदपना 
आदि जिसका स्वभाव है -ऐसे स्वर्ण और चाँदी के अत्यन्त भिन्नपना होने 
से एक पदार्थपने की श्रसिद्धि है। देखो ! सोने श्रौर चाँदी का भिन्न-भिन्न 
स्वभाव है, इसकारण निश्चय से सोना और चाँदी एक नहीं हैं। अरे ! 
सोने के एक-एक रजकण का दूसरे रजकण से संबंध नहीं है। परमाणु 
अकेला हो तो भी अपने स्वचतुष्टय (द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव ) में है श्ौर 
“स्कन्ध में हो तो भी अपने स्वचतुष्टय में है। प्रवचनसार ८७ में कहा है 
“कि स्कच्ध में भी जो भ्रनन्‍्त रजकरा हैं, वे प्रत्येक रजकण स्वतंत्र हैं। एक- 
- एक-रजकरण अपने स्वचतुष्टय में है, एक रजकण दूसरे रजकण के साथ 
ग्रभेद नहीं है। अनंतरजकरण अनंततत्त्व हैं। वे प्रत्येक स्वपने रहें और 
परपने नहीं रहें तब अनंतपने रह सकते हैं। अ्रनंत की श्रनंतता का अस्तित्व 
सिद्ध करें तो प्रत्येक अपने में है और पर में नहीं है; इसप्रकार प्रत्येक की 
' भिन्न-भिन्न स्वसत्ता (स्वरूप-श्रस्तित्व) सिद्ध हो जाती है। भाई ! पर 
'से इसमें होता है और इससे पर में होता है - ऐसा माने तो अनंत की 
“भिन्न-भिन्न सत्ता सिद्ध नहीं होती । 


क्षेत्र से क्षेत्रान्तर होनेवाला प्रत्येक रजकरणा स्वयं की क्रियावतीशक्ति 
के कारण क्षेत्रान्तर होता है, दूसरे रजकण के कारण नहीं और आत्मा 
के कारण भी नहीं । ऐसा वस्तुस्वरूप है । वस्तु पर से भेदरूप है, -भिन्न 
है । सोने और चाँदी के अत्यन्त भिन्नपना होने से उनके एकपदार्थपने की 
असिद्धि है, इसकारण अनेकपना है । देखो, श्रनंत अभ्नंतपने हैं; इसलिए 
एक का दूसरे के साथ कोई संबंध नहीं है । सोना और चाँदी दो हैंन? 
' ये दोनों अपने-अपनेपने से हैं, दो एक नहीं हुए, इसलिए अनेक हैं । भाई ! 
एक स्कन्ध में अनेक रजकरा हैं, उसमें प्रत्येक रजकण तथा एक निगोद 
के शरीरं में अनंतंजीव हैं, उनमें प्रत्येक जोव अपने स्वचतुष्टय (द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, भाव ). को छोड़कर दूसरे के चतुष्टय में नहीं जाते । सभी अनंतपने 
रह रहे हैं, एकरूप नहीं हुए । भाई ! वस्तुस्वरूप ही ऐसा है । वीतराग- 
भाग बहुत सुक्ष्म है, भाई ! 


श्ज्ञानी जीव तो ऐसा मानता है कि शरीर से दया पलती है, शरीर 
से संयम होता है, शरीर से उपवास होता है, आत्मा हो तो शरीर की 
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क्रिया होती है, शरीर के दुःख का आत्मा वेदन करता है। इसलिए शरीर 
और आत्मा एक है। भाई-! यहं मान्यता अज्ञानी जीव की है। इन सब 
क्रियाओं में राग मन्द हो, शुभ क्रिया हुई हो तो पुन्य हो । किन्तु इस शरीर 
की क्रिया से, आहार छोड़ने से या शुभक्रिया से धर्म माने तो यह मिथ्यात्व 
भाव है। भाई ! ग्रात्मा में ग्रहरा-त्याग की शक्ति ही नहीं है। आत्मा 
में त्याग-उपादान शुन्यत्व शक्ति है। इसलिंए पर का त्याग और पर का 
ग्रहण आत्मा कर ही नहीं सकता । तो फिर वह परद्रव्य को किसप्रकार 
ग्रहण करे व छोड़े ? सम्प्रदाय (स्थानकवासी ) में तो यह बात मिलती ही 
नहीं है । 


एक आत्मा दूसरे आत्मा के चतृष्टय से भिन्न है। उसीतरह एक 
- रजकरा दसरे रजकरणा के चतष्टय से भिन्न है। सप्तभंगी में .पहला भंग 
ऐसा है कि वस्त स्वद्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव से भ्रस्तिरूप. है और परद्रव्य-क्षेत्र- 
काल भाव से नास्तिरूप है । 


प्रश्न :- व्यवहा रनय से तो एक द्रव्य दसरे द्रव्य का कर्त्ता है न? 


उत्तर :- कदापि नहीं, मात्र कर्त्ता कहा जाता है। निश्चय से या 
व्यवहार से किसी भो प्रकार से कोई घर का कार्य कर ही नहीं सकता । 
जेसे - हमारा देश हमारा गाँव - ऐसा बोलते हैं, किन्तु इससे ,गाँव और 
देश क्या उसका हो गया ? * 


श्रीमद्राजचंदजी ऐसा बोलते थे कि -अमारा कोट, अमारी टोपी 
ग्रमारा घर इत्यादि। पर लोग उनका भाव समझ नहीं पाते थे, तो उन्हें 
ऐसा लगता था कि यह क्या बोलते हैं ? 'अश्र' अर्थात्‌ नहीं, अ-मारो अर्थात्‌ 
मेरा नहीं - ऐसा भाव उस कथन में था । किन्तु समभने की किसको पड़ी 
है ? ठीक इसीतरह यह आत्मा भ्रनंतकाल से पर को निज मानकर तथा 
निज के स्वरूप को भूलकर रखड़ रहा है, भव में भटक रहा है। श्रीमद्‌्जी 
कहते हैं कि “तेरे दोष से तेरा रखड़ना हो रहा है। तेरा दोष इतना है 
कि पर को अपना मानकर भूला है।” यह उनकी संक्षिप्त भाषा 
है। ग्रर्थात्‌ कर्मों ने तुझे रुलाया नहीं है, रखड़ाया नहीं है। एजा में 
आता है :- 
कर्म विचारे कौन, भूल मेरी अधिकाई। 
अग्नि सहें घनघात, लोह की संगति पाई ॥। 


) समयसार के स्व॑विशुद्धिनज्ञान अधिकार, गाथा ३२४५ में यह बात अआ्राती है । 
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जिसप्रकार लोहे का संग श्रग्नि करे तो भ्रग्नि पर घन पड़ते हैं, 
उसीप्रकार आत्मा स्वयं पर का संग करता है तो रागादिक होते हैं, दुख 
के घन पड़ते हैं; पर के कारण नहीं । 
यहाँ यह कहते हैं कि सोते और चाँदी के रजकरण भिन्न-भिन्न हैं 
अनेकपने हैं। सोने को सफेद कहना तो कथन मात्र है, वस्तु ऐसी हे नहीं । 
उसीप्रकार उपयोग और अनुपयोग जिसका स्वभाव है, ऐसा श्रात्मा और 
शरीर के गत्यन्त भिन्नपना होने रो एकपदार्थपने की प्राप्ति नहीं है, इससे 
अनेकपना ही है । अहाहा ! ज्ञायकस्वभावी आत्मा नित्य-उपयोग स्वरूप 
वस्तु-तत्त्व है। यह अनादि-अनंत-अ्रस्तित्ववाली सत्यार्थ परमार्थ वस्तु है । 
ग्रात्मा अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंत-आ्रानंद, श्रनंतशान्ति, अनन्तस्वच्छता, 
अनंत-ईश्वरता - ऐसे अनंत-अ्रनंत गुणों के अस्तित्व के स्वभाव से स्वभाव- 
'वान वस्तु है । । 
पर को अपना मानना तो भिथ्याश्रम - अज्ञान है ही, परन्तु आत्मा 
“को एकसमय को पर्याय के बराबर माननेवाजा जीव भी पर्याय मूढ़ है; 
परसमय है, मिथ्यादृष्टि है। अ्रहाहा ! वस्तु तो आनंदकंद, ज्ञानानंद- 
रसकंद, त्रिकालीसत्‌ के सत्वरूप से भरपूर संपूर्ण अन्दर पड़ी है । एक-एक 
समय की प्रगट पर्याय तो इसके अ्रनंतवें भाग में एक अ्रंशमात्र है। श्ौर 
यह भगवान आत्मा अनंतस्वभाव का धनी स्वभाववान पूर्ण पदार्थ, इसका 
त्रिकाली सत्व किसी एकसमय की पर्याय में नहीं श्राता । ऐसा यह भगवान 
आत्मा पूर्रानंद का नाथ है। इसको परपने मानना या 'परसे मैं हू” 
ऐसा मानना तो मिथ्याश्रम, अज्ञान और भवश्रमण का मूल है। यह 
चोरासी लाख योनियों में ग्रवतार लेने की जड़ है । संयोगीवस्तु - परवस्तु 
'और संयोगीभाव॑ श्रर्थात्‌ पुण्य-पाप के विकार भी हैं, किन्तु अपने स्वभाव 


को भूलकर संयोगीचीज और संयोगीभावों को अपना मानता भवश्रमण 
की मूल जड़ है । 


सहजानंदस्वरूप पूर्णानंद का नाथ नित्य उपयोगस्वेरूप जो वस्तु 
अन्दर पड़ी हुई है, उसे आत्मतत्त्व कहते हैं। उस पर तो अनंतकाल से 
आजंतक भी दृष्टि गई नहीं और यह अज्ञानी बाहर ही देखता रहा । 
स्वयं को देखनेवाले कितने हैं और कहाँ हैं ? अन्दर देखा नहीं, .मात्र पर 
को ही देखा है। और बहुत हुआ तो एकसमय की पर्याय को देख लिया । 
पर्याय जिसमें से निकलती है तथा जिसके ग्राश्रय रहती है, ऐसी त्रिकाली 
भुववस्तु को न देखा और न माना | तथा शरीर की क्रिया करो, संयम शरीर. 
से पलता है-ऐसा मानकर शरीर की क्रिया में अ्रटक गये। ह 0, 8. 
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सुधार दूं, दुनिया को सुधार दूं, उपदेशों से समभाकर लोगों का उद्धार 
कर दूँ- इत्यादि क्रियाओं में भ्रौर भावों में जो श्रपनत्व करते हैं, वे मढ हैं 
मिथ्यादृष्टि हैं, भ्रज्ञानी हैं। अरे भगवान ! तुभे यह क्‍या हो गया है? 
भाई ! तुझ में यह चीज है ही नहीं। पर को तू तारे या मारे, यह तेरे 
स्वरूप में नहीं है। यह तो तूने विकल्प से झूठा मान लिया है। 


देखो ! शरीर, कर्म आदि अ्रजीव जड़ हैं, यह तो श्नन-उपयोग 
स्वरूप हैं। किन्तु जो पर के लक्ष्य से उत्पन्न होते हैं - ऐसे यह पुण्य-पाप 
'के विकल्प भी अ्न-उपयोगस्वरूप हैं। छठी गाथा में ञ्राता है कि श्रव 
त्रिकाली ज्ञायकभाव कभी शुभाशुभभावषों के स्वभावस्वरूप नहीं हुझा । 
ज्ञायकवस्तु उपयोगस्वरूप है, अन-उपयोगस्वरूप शुभाशुभभावपने नहीं 
हुईं। इन दया, दान, भक्ति आदि के भावों में चेतन्य का अंश-नहीं होने 
से, ये सब रागादिभाव अन-उपयोगस्वरूप हैं, तो फिर शरीर और कम 
की तो-बातः ही क्या ? यहाँ कहते हैं कि उपयोग और अनुपयोग जिनंका 
स्वभाव है, ऐसे ज्ञायक आत्मा और शरीरादि भिन्न-भिन्न हैं, अनेक हैं 
.एक नहीं हैं । 
गाथा १७-१८ में ऐसा कहा है कि आबाल-गोपाल सबको ज्ञान ही 
अनुभव में आ्राता है, अर्थात्‌ शरीर और राग संबंधी जो ज्ञान है, वह ज्ञान 
ही जानने में आता है। किन्तु ऐसा न मानकर 'में शरीर को जानता हूँ, 
गगको जानता हू' इसप्रकार इसका लक्ष्य पर के ऊपर जाता है, यह 
मिथ्याश्रम है। यह जाननेवाला ही जानने में आता है, तथा राग और 
शरीर को जाननेवाला ज्ञान राग व शरीर का नहीं है, किन्तु ज्ञायक का 
ही है; यह ज्ञान परज्ञेय का नहीं, किन्तु त्रिकाली भगवान का है - 
इस प्रकार ज्ञायक आत्मा और शरीर अभ्रादि परवस्तु के भिन्नपना है, 
अनेकपत्ता है । 
अरे ! वस्तु की दृष्टि बिना श्रनंतबार ब्रत, तप, नियम कर-करके 
मरा। पुण्य-पाप अधिकार, गाथा १५२ में कहा है कि अज्ञानभाव से किये 
गये न्रत व तप बालब्रत व बालतप हैं। अरहाहा ! छह-छह माह के 
उपवास करता है, दो-दो माह के संथारा करता है, भाड़ की डाल की 
तरह पड़ा रहता है, किन्तु निजस्वरूप को जाने बिना ये सब वालतप और 
वालब्रत हैं। भगवान आत्मा ज्ञानमूरति है। आत्मा की पर्याय में जो 
जानना” होता है वह जानना तो आत्मा की निज की पर्याय है। यह 
वस्तुत: जाननेवाले ज्ञायक को जानती है- ऐसा न मानकर पर शरीर 
आदि को जानती है - ऐसा जो पर के ऊपर लक्ष्य जाता है, वह श्रज्ञान है। 


समपसार गाथा २७ | [ ह$३ 


अ्नंतकाल से शरीर और राग का लक्ष्य करके जानता है, और ड्न्ह्‌ 
एकपने मानता है। 'यह्‌ ज्ञायक, ज्ञायक जो है, वही में हो हूँ ऐसा 
विचार करने की किसी को गरज ही नहीं है । वस दुनियाँ में पॉच-पचास 
लाख की धूल मिल जाये, उसी में आनन्द मान लेता है, अपने को लखपति 
समझ लेता है। परन्तु पंडित वनारसीदासजी ने नाटक समयसार में 
कहा है कि आत्मा ज्ञानस्वरूप है, इसके लक्ष्य का पति आत्मा ही वास्तत्र 
में 'लखपति' है ।' श्रात्मा का लक्ष्य होते ही जो अतीन्द्रिय सहज आ्रानंद 
हुआ, उस आनंद का नाथ भगवान आत्मा ही लक्षपति है। बाकी सब 
करोड़पति, लखपति तो धूल के ही पति हैं। वनारसीदासजी का वह पद 
निम्नप्रकार है :- 
-“स्वारथ के सांचे प्रमारथ के सांचे चित्त, 
. सांचे-सांचे बेन कहें साथे जनमती हैं। 
: - काहू के विरुद्ध नह परजाय बुद्धि नाहि, 
मी मिकक झ्रातमगवेषी न गहस्थ हैं न जतो हैं। 
:  , सिद्धि-रिद्धि-वृद्धि दीसे घट में प्रगट सदा, 
अन्तर के लच्छिसों श्रजाची लच्छपति हैं । 
' दास भंगवन्त के उदास रहें जगत सौं, 
5: . .. :, सुखिया सदेव ऐसे जीव समतिती हैं ७४०१ 
जब उपदेश में दान का, भक्ति का, पूजा का प्रकरण (अधिकार) 
आता है; तब शुभभाव की बात भी आती है। रत्नकरण्ड-क्रावकाचार 
में दानादि का अधिकार (प्रंकरंण) विस्तार से आया है। सम्यग्दृष्टि 
हो, पैसा आदि सम्पत्ति हो तो राग की मन्दता -करके उसे दान में खर्च 
करे तो रा पुण्य का कारण है। परन्तु पैसे के' लोभ के कारण - दान में 
खंचे न करे तो पाप का ही कारण है। । 
.... पद्मनंदि पंचविशतिका के दान-अधिकार में भी आता है कि कौग्रा 
जैसा पंक्षी भी जैसे जली हुई खोचड़ी की खुरचन को अकेला नहीं खाता, 
भ्न्य कौओं को कांव-कांव करके बुलाकर ही खाता है। उसी प्रकार तूने 
पूंव में जो शुंभभाव किया, तब तेरी आत्मा की शान्ति व वीतरागता जली 
थी, उस समय तुझे जो पुण्य बंधा था, उसके फल में यह लक्ष्मी आदि 
मिली है, इसे अकेलां मत भोग। दूसरों को भी दान में दे। श्रन्यथा 
तेरी गिनती कौग्नों में भी नहीं होगी। हे । अं | 





) समयसार नाटक, उत्थानिका, छन्द-७ 
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यहाँ आचाय भगवान स्पष्ट करते हैं कि >तू कौन है ? जो जानने- 
देखने के स्वभाव से भरा उपयोगस्वरूप ज्ञायक आत्मा है, वह तू है। तथा 
ज्ञान-उपयोग से खाली अन-उपयोगस्वरूप रागादि व शरीरादि तू नहीं है । 
इस प्रकार आत्मा और शरीरादि के अत्यन्त भिन्नपना है। उसके एक- 
पदार्थपने की प्राप्ति नहीं है; इससे अनेकपना ही है। अनादि से एकमेक 
मान रखा है न ? इससे कंसे बेठे ? परन्तु भाई ! 'जो शरीर के रजकण 
हैं वह मैं हू, और इनसे जो क्रिया हुई, वह मेरी क्रिया है! - ऐसा जो माने 
वह भले ही राजा हो, सेठ हो या त्यागी हो, निरा मूढ़ है, बड़ा मूर्ख है। - 


आत्मा और शरीर झ्राकाश के एकक्षेत्र में रहने से एक हैं - ऐसा 
असद्भूतव्यवहारनय से कहने में आता है | किन्तु निश्चयनय से चेतन्यमूंति 
प्रभु आत्मा और यह जड़ शरीर-दोनों सर्वंथा जुदे-जुदे हैं। इनके तीन 
काल में भी एकपना नहीं है । ऐसा प्रगट नयविभागं है। यह हिलने-डुलने, 
बोलने की क्रिया जड़ की है, इसे आत्मा नहीं कर सकंता। “जानना 
जानना - यह जो उपयोगस्वभाव है, वह आत्मा है। इसलिए व्यवहारनय 
से ही शरीर के स्तवन से आत्मा का स्तवन बनता है, भगवान का स्तवन 
बनता है। भगवान शंरीर से सूर्य के तेज से भी अ्रधिक तेजवाले हैं इत्यादि 
शरीर द्वारा जो स्तवन किया, वह आत्मा का स्तवन्त नहीं है, शरीर का 
स्तवन है । इसकारण व्यवंहारनतय से ही शरीर का स्तवन करने से झात्मा 
का स्तवन किया कहने में आता है, परमार्थ से ऐसा नहीं है । 


गाथा २७ के भावाथे पर प्रवचन 


व्यवहारनय तो आत्मा और शरीर को एक -कहता है और निश्चय- 
नय भिन्न कहता है। इसकारण व्यवहारनय से शरीर का स्तवन करने 
से आत्मा का स्तवन करना माना जाता है। शरीर, माटी, धूल, हड्डी, 
चमड़ी वगरह से आनन्द का नाथ भगवान भिन्न है। सच्चिदानन्द ज्ञायक 
श्रात्मा तो ज्ञान और शआ्रानन्द का कंद प्रभु है, पर इसे केसे बेठे ? बाहर से 
दृष्टि हटाकर श्रन्दर देखने कीं फुरसत ही कभी नहीं .मिली। राग की 
आराड़ में राग से भिन्न भगवान चिदानंद प्रभु नहीं दीखता है। श्ररे ! पुण्य, 
पाप, दया, दान, भक्ति इत्यादि विकारीभाव को देखनेवाला इन सब से 
जुदा है। अ्रनादिकाल से ही इस वात की खबर अज्ञानी को नहीं है । 
अज्ञानी के संसार में भटकने का एक मात्र यही कारण है। 


--०0/9६0०--- 


“ समयसार गाथा ए८ 
तथा हि. 
- इसमण्णं जीवादो देहूं पोग्गलमयं थुरित्तु मुणी । 
सण्णदि हु संथुदो वंदिदों मए केवली भयवे ॥॥२८॥। 
इदसन्यत्‌ जीवाहेहं पुदुगलमयं स्तुत्वा मुनिः। 
.... मन्यते खलु संस्तुतो वंदितो मया केवली भगवान्‌ ॥२८॥ 
यथा कलधौतगुरास्य पांड्रत्वस्य व्यपदेशेन परमार्थतो$तत्स्वभाव- 
स्थापि कातस्वर॒स्प व्यवहारमात्रेशेव पांडुरं कातंस्वरमित्यस्ति व्यपर्देश:, 


“रख रर्ऊर्र्  ्ंि-_--+___+त+++ 


का यही वात इस गाथा में कहते हैं :- 


+.. - . जीव से जुदा पुद्गलसयी, इस देह की स्तवना करी । 
.. . . भाने सुनी जो केवली, बंदन हुआ स्तवना हुई ॥र८॥।. 
गाथार्थ :- [ जीवात्‌ श्रन्यत्‌ ] जीव से भिन्न. [ इदम्‌ पुदूगलमयं देह | 
इस पुद्गलमय देह की [स्तुत्वा] स्तुति करके [मुनि:] साधु [ मन्यते खल ] 
ऐसा मानते हैं कि [सया] मैंने [|केवली भगवान्‌] केवलीभगवान की 


[स्तुतः | स्तुति की और [ बंदितः | वच्दना की । 


: * “टीका *- जैसे, परमार्थ से सफेदी सोने का स्वभाव नहीं है, फिर 
भी-चाँदी का जो श्वेत गुण है, उसके नाम से सोने का नाम श्वेत स्वर्ण 
कंहा:जाता है यह व्यवहारमात्र से ही कहा जाता है; इसीप्रकार, पस्मार्थ से 
शुक्ल--रक्तता तीर्थ द्भूर-केवलीपुरुष का स्वभाव न होने पर भी, शरीर के 
गुण जो शुक्ल-रक्तता इत्यादि हैं, उसके स्तवन से तीर्थंकर-केवलीपुरुष 
का. 'शुक्ल-रक्त तीर्थंकर केवलीपुरुष' के रूप में स्‍तवन किया जाता है 
वह. व्यवहांस्मात्र से ही किया जाता है। किन्तु निश्चयनय से शरीर का 
स्तवन.करने से झ्रात्मा- का स्तवन नहीं हो सकता |. ह 


““- ; भावार्थ +- यंहाँ कोई प्रश्न करे कि व्यवहारनय तो असत्यार्थ कहा 
है श्ररेशरीर जड़ है तब व्यवहाराश्रित जड़ की स्तुति का क्‍या फल है ? 
उसका उत्तर यह है ;- व्यवहा रनय सर्वथा असत्याथ नहीं है, उसे निश्चय 
को प्रधान करके असत्यार्थ कहा है ।और छद्मस्थ को अपना, पर का 
आत्मा साक्षात्‌ दिखाई नहीं देता, शरीर दिखाई देता है; उसकी शान्तरूपः 
मुद्रा को देखकर अपने को भी शांत भाव होते हैं। ऐसा उपकार समझकर 
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तथा शरीरगुणस्प शुक्ललोहितत्वादे: स्तवनेन परमार्थतो$तत्स्वभावस्यापि 
तीर्थंकरकेवलिपुरुषस्थ व्यवहारमात्रेशव शुक्ललोहितस्तीर्थंकरकेवलिपुरुष 
इत्यस्ति स्तवनम्‌ । निश्चयनयेन तु शरीरस्तवनेनात्मस्तवनमनुपन्नसेव .। .. 


शरीर के आ्राश्रय से भी स्तुति करता है; तथा शांत मुद्रा को देखकर अन्‍्त- 
रज्भ में वीतरागभाव का निश्चय होता है यह भी उपकार है), .६. ' 


गाथा २८ की टीका पर प्रवंचते ४ 


. जैसे पंरमार्थ से श्वेतपना सुवर्ण का स्वभावं नहीं है, फिर भी चाँदी 
का जो श्वेत गण है, उसके नाम से सोने -का नाम 'श्वेतस्वर्णा कहा जाता 
है। देखो, जब सोने और चाँदी को गला कर एक डेली बंना लेते है, तो 
सोने को 'सफैद सोना” कहा जाता है; उसमें सोना सफैद नहीं है, सोना तो 
पीला ही है, सफैद तो चाँदी है। तथा सोना तो पीलापन, चिकनापन 
आदि से अभिन्न है, तथापि चाँदी के .मिलाप से चाँदी. की जी सफैदी है 
उसके नाम से सोने को व्यवहार से श्वेतवंण वाला कहा जाता है। वास्तव 
में तोसोना श्वेत नहीं, पीला ही है। .. ..' 


इसीप्रकार परमार्थे से शुक्ल-रक्तपना तीर्थकर-केवलीपुरुषों को 
स्वभाव नहीं, तथापिं शरीर का जो शुक्ल-रक्तपना हैं, उसके संयोग से 
तीर्थंकर-केवलीपुरुषों का जो स्तवनं किये जाता है, वहँ व्यवहारमात्र से 
किया जाता है। ऐसा श्वेत व रक्तपना तीथकर-केवली-कां स्वभाव नहीं है । 
ये तो शरीर के गण हैं। शास्त्रों में ऐसा आंता हैं-सोलंह तीर्थंकर स्वर वर 
के, दो रक्तवर्ण के, दो नीलवर्ण के, दो सफैदवर्ण के तंथा दो अंजनवर्ण 
के थे। भाई ! ये सब तो शरीर की बातें हैं, आत्मा की नहीं:।. ये 
तो व्यवहार से कहने में आयी हैं। (दा का 


जैसे चावल की बोरी हो, उसे चावल और बोरी मिलाकर तोलते 
हैं। १ क्विटल २३ किलो चावल हैं - ऐसा कहा जाता है । बोरी के वजन 
को भी चावल में गिन लेते हैं। चावल में गिन लेने से बोरी चावर्ल नहीं 
हो जाती । उसीप्रकार शरीर तो वारदाना (बोरी) जेसा .है.। श्रन्दर 
तिकाली भगवान आनंदकन्द आत्मा सारवंस्तु (चावल के स्थानापन्न) है। 
इन दोनों के एकपना त्रिकाल में भी नहीं है। यह एकपना तो व्यवहार 
मात्र से कहने में आता है। परन्तु शरीर और आत्मा के एकपना नहीं 
होने से निश्चयनय से शरीर का स्तवन करने से आ्रात्मा का स्तवन नहीं 
बनता ? 


: समयसार गाथा २८ |] [ १७ 


गाथा र८ के भावार्थ पर प्रवचन 

यहाँ प्रश्त है कि व्यवहारनय को तो असत्या्थ कहा है और शरीर 
जड़ है तो व्यवहार के आश्रय से जड़ की स्तुति से क्या लाभ है ? 

उत्तर :- व्यवहा रनय सर्वंधा असत्यार्थ नहीं है, निश्चय को प्रधान 
करके असत्यार्थ कहा है। तथा छद॒मस्थ को अपना व पर का श्रात्मा 
साक्षात्‌ दिखाई नहीं देता, शरीर दीखता है; उसकी शांत मुद्रा देखकर 
स्वयं का भी शांतंभाव होता है । भगवाव को मनिर्मेलपरिणतिरूप केवलज्ञान 
प्रगंट हुआ है, सर्वज्ञपद प्रगट हुआ है व परमवीत्रागता हुई है;अभ्रतः शरीर 
की मुद्रा भी.परमशान्त दिखाई देती है।. इस मुद्रा के तिमित्त से ऐसा 
विचारते हैं कि चेतन्यमति भगवान मानो शान्त, णान्‍त, परमशांत स्वरूप 
में ग्रन्द्र ठहर गये हैं । ह 

यहाँ निमित्त से कथन किया हैं| जो वीतरागम॒द्रा को देखकर स्वयं 
शांत. हो जाता है, उसे भगवान का शरीर निमित्त कहलाता है । - 


उपकार जानकर शरीर के आश्रय से भी स्तुति की जाती है, तथा 
शांतमुद्रा देखकर अ्रन्तरंग में वीतरागभाव का निश्चय होता है। यह 
भी उपकार है। यहाँ अन्तरंग में निश्चय होता है, यह -मख्य बात है। 
बाकी अकेली शांतमुद्रा तो अनन्तवार देखी, अनन्तवार भगवान की 
मूर्तियाँ देखीं और पूजा भी श्रनन्तवार की । समवशरण में श्रनन्तवार 
गया, किन्तु भगवान आात्मा-जो अ्रन्दर शांत, शांत, शांत,- राग-विकत्पों 
की अशांति से भिन्च उपशमरस का कंद है; उसका जिसने अन्तरंग में 
निश्चय नहीं किया उसे भगवान की म॒द्रा भी निमित्त नहीं कंहलोती । 


' जैसे शकरकंद की ऊंपर 'की लालछाल न देखो तो श्रन्दर सम्पूर्ण 
गैबकर अर्थात्‌ मिठासं का सफैद पिण्ड पड़ा है, उसीप्रकार: पुण्य-पाप के 
विकल्पों की छाल से रहित शांतरस से भरा हुश्ना चैतसन्येपिण्ड. भ्रन्दर पैड़ा 
है; जो भगवान की शांतमृद्रा देखकर: अंदर में ऐसा निश्चय करे तो 
उप्रकार हैं। समयसार नाटक में पंडित बनारसीदांसजी ने -कहा हैः :- 


 जिंनवर्णन कछु और है, यह जिनवर्णन नर्तहि 


। अन्दर वीतरागमूर्ति शांतरंस का पिण्ड प्रभु श्रोत्मा चेतन्यस्वरूप 
विराजता है, वह 'जिन' है। उंसका वर्णन जिनवंणान है ।. उसका जोन, 
अड्ान करता यह संम्यस्दर्शन आदि धर्म है; शरीरादि के वर्णान-में अटक 
जाए तो पुण्यबंध ही होता है, धरम नहीं। 7 हक 


न्टनटल सन न 
डे 


"0 ईन्कैप्रे9०- 


क्‍  समयसार गांथां २९-३० ह हुँ 
तथा हि - 
त॑ खिच्छये रा जुज्जदि रा सरीरगुणा हि होंति केवलिणो । 
केवलिगुणो थुणदि जो सो तच्च॑ केवल थुणदि ॥॥२९॥। 


तन्निश्चये न युज्यते न.शरीरगुरणा हि भवंति केवलिनः । . 
केवलिगुणान्‌ स्तोति यः स तत्त्वं केवलिन स्तोति ॥२६॥ 


यथा कातंस्व॒रस्य कलधोतगुणस्य पांडरत्वस्यथाभावात्र निश्चयतस्त- 
हृच्मपदेशेंन व्यपदेश: कातंस्व॒रगुणस्य व्यपदेशेनव. कातस्वरस्य व्यपदेशात्‌, 
तथा तीथ्थेंकरकेवलिपुरुषस्थ शरीरगुणस्यथ शुक्ललोहितत्वादरभावाज्न 
निश्चयंतस्तत्स्तवनेन स्तवनं तीर्थंकरकेवलिपुरुषगुणस्य स्तवनेनेव तीर्थंकर- 
केवलिपुरुषस्प स्तवनात्‌ । 


ऊपर की बात को गाथा में कहते हैं :- . ल्‍ 


निश्चयविषें नहिं योग्य ये, नहि देह गुण केवंलि हि के । : _ ु 
जो केवली गुरण को स्तवे, प्रमार्थ केवलि वो स्तवे ॥॥२९॥। 


गाथा्थ :- [ तत्‌ | वह, स्तवन [निश्चये | निश्चय में [न युज्यते | 
योग्य नहीं है [हि] क्योंकि [शरीरगुणाः] शरीर के गुण [ केवलिनः | 
-केवली के [न भवंति] नहीं - होते; [यः ] जो [केवलिंगुणांन्‌ ] केवली के 
गुणों की [स्तौति] स्तुति करता-है, [संः]. वह [तत्त्व] परमार्थ से 
[केवलिनं | केवली की [स्तोति | स्तुतिकरता है। . . ह 


टीका :- जेसे-चाँदी का गुण जो सफेदपना, उसका सुवर्ण में श्रभाव 
है इसलिए निश्चय से सफैदी के नाम से सोने का नाम नहीं बनता, सुवरा 
के गुण जो पीलापन आदि हैं उनके नाम से ही सुवर्ण का नाम होता है; 
इसी प्रकार शरीर के गुण जो शुक्ल-रक्तता इत्यादि हैं उनका तीर्थद्धूर- 
केवलीपुरुष में श्रभांव है इसलिये निश्चय से शरीर के शुक्ल-रक्तता श्रादि 
गुणों का स्तवन करने से तीथंडूर-केवलीपुरुष का स्तवन नहीं होता है, 
तीथंद्धूर-केवलीपुरुप के गुणों का स्तवंन करने से ही तीर्थद्धूर-केवली- 
पुरुष का रतवन होता है। 


-तथाहि- 


“नहीं होता. ४2 525 


सेमयसार गाथा २६-३० ] [ १६ 


कथ शरीरस्तवनेन तदधिष्ठात॒त्वादात्मनो निश्चयेन स्तवन न 
यज्यते इति चेत्‌--. : हा 
णायरम्सि-वण्णिदे जंह ण वि रण्णो वण्णंणा  कंदे! होदि । 
देहगुण थ्रुव्बंते णा' केवलिगुणा ' थरुदा होंति ॥३ ०१ 


नगरे वरणिते यथा नापि राज्ञों वर्णना कृता भवति |. 
हगुणे स्तूयसाने न केवलिग्रुणाः स्तुता भवन्ति ॥३०॥। 


(आर्या) 8 ' हे 2 
ह ॥*; 25028 
प्राकारकवलितांबरमुपवनराजीनिंगीरंभूमिंतलंसू 
पिंबतीव ' हि नगरसिदें पंरिखावलयेनं पातालंम ॥॥२५॥। 


इति नगरे वररण्तेपि राज्ञः तदंधिष्ठातत्वेपि प्राकारोपवनपेरिखादिं- 
'मस्ंवांभावादणन न स्थांत ) तथवे- | हा 


हम #० ८2०० कक म ई ६६:४४ 5८५३.।.* 
मा हल “न शक 5 मर मकर 
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। 





अब शिष्य प्रश्न करता है कि आ्रोत्मां तो शरीर का अधिष्ठाता है 


'इसलिएं शरीर के स्तवंन से आत्मा का स्‍्तवन निश्चय से क्यों युक्त नहीं 


हैं? उसके उत्तररूप दृष्टांन्तसहित गाथा कहते हैं: 7 7 


|... . हे ग्राम. वर्णन करने से, भूपाल वर्णन हो न ज्यों । ॥ 55 
' ” 5 स्पों देहगुण के स्तवन से, नहिं केवलीगुरा स्तवन हो १३०॥ 


गाथार्थ:- [यथा ] . जैसे [नगरे | नगर .का |वर्णिते श्रपि| वर्णन 


हक 
3५ 


करने पर | केवलिगुणाः | केवली- के गुणों का |स्तुता;ः त|भ्वन्ति | स्तवन 


/ढ है] के ? अुल्ए०० दिए रुक ्उप३ २“ चत 5 2022 सह २2 कस लिप 
कप ४ ४ ४४ 8460 * (२६१५१ 75] 


टीका :-उपरोक्त अधे:का काव्य कहते हैं; 7फ :हहए पक हू 


४). (+ 


श्लोकार्थ :- | इंदं नगरम हिं] यहें नगर ऐसा: है!कि जिंसने | प्रांकार- 


५ न्‍न्‍+ 
5 
/ 


_कबलित-अम्बरम्‌] कोट के द्वोरों आकाश को ग्रसित कर रखा: है (अर्थात्‌ 


'इसका' कोट बहुत ऊचा है), [उपवंनरोजी-निगीण-भूमिंतेलम ]ः बंगीचों 
की पंक्तियों से जिसने भूमितल को निर्गलें- लिया है; (ग्रर्थार्ते चौरें और 
बगीचों से पृथ्वी ढक गई है), और -[पंरिखावलयेनः: पातालसूप्िबति इच] 


कोट के-चारों ओर की खाई .के घेरे से मानों पाताल-कोः पी रहाः है: (ग्र्थाति 
खाई वहुत: गहरी है)-॥॥२५॥: ८ हत्या कील पा | # 


२० | [ प्रवचन-रत्नाकर भाग २ 


के (आर्या) 
नित्यममविका रसुस्थितसर्वांगमपृवंसहजलावण्यम्‌ । 
अजक्नोभमसिव समुद्र जिनेन्द्ररूपं परं जयति ॥२६॥ 


इति शरीरे स्तृयमानेषि तीर्थंकरकेवलिपुरुषस्थ तदधिष्ठातृत्वेषि 
सुस्थितसर्वागत्वलावण्यादिगुरणाभावात्स्तवनं न स्थात्‌ । 


इस प्रकं[र नगर का वर्णान करने पर भी उससे राजा का वर्णन 
नहीं होता, क्‍योंकि यद्यपि राजा उसका अधिष्ठाता है तथापि वह राजा 
कोट-बाग-खाई आझ[दिवाला नहीं है । 


इसीप्रकौर- शरीर का स्तवन करने पर तीर्थद्धूर का स्तवन नहीं 
होता यह भी श्लोक द्वारा कहते हैं :- 


श्लोकार्थ :-[ जिनेन्द्ररूपं परं जयति ] जिनेन्द्र का रूप उत्क्ृष्टतया 
जयवन्त व्तंता है, | नित्यमु-श्रविकार-सुस्थित-सर्वागम्‌] जिसमें सभी 
अंग सदा श्रविकार और सुस्थित हैं, |अ्रपुवबं-सहज-लावण्यम्‌ ] जिसमें 
(जन्म से ही) - अपू्वे और स्वाभाविक लावण्य है (जो सवंप्रिय है) 
गौर [समुद्र इव अ्रक्षोभम] जो समुद्र की भाँति क्षोभरहित है, चलाचल 
नहीं है ।।॥२६॥। | 


इसप्रकार शरीर का स्तवन करने पर भी उससे तीर्थंक र-केवली- 

पुरुष का स्तवन नहीं होता क्योंकि, यद्यपि तीर्थकर-केवलीपुरुष के शरीर 

का अ्रधिष्ठात्रत्व है.तथापि, सुस्थित सर्वांगता, लावण्य आदि श्रात्मा के 
गुण नहीं हैं इसलिये तीर्थकर-केवलीपुरुष के उन गुणों का अभाव है। 

समयसार गाथा २९, ३० एवं कलश २५,:२६ पर प्रवचन 

[गुजराती प्रवचनरत्नाकर में गाथा २६, ३० एवं कलश २५. व 

२६ पर ग्रुदेव श्रो कानजी स्वामी के प्रवचन उपलब्ध .नहीं.हैं। यदि 

हैं भी तो पांच-सात पंक्तियों से अ्रधिक नहीं हैं । जबकि पहले के प्रकाशित 

प्रवचन विस्तार से प्राप्त होते हैं । हिन्दी आत्मधर्म के सितम्बर, १६७६ 

के अंक में उक्त गाथाओ्ं पर हुए गुरुदेव श्री के प्रवचन प्रकाशित हुए 

है | ग्रतः यहाँ उन्हें ही दिया गया है । " - सम्पादक | 

सत्ताईसवीं गाथा में आचार्यदेव ने कहा था कि व्यवहारनय जीव 

ओऔऔर देह दोनों को एक कहता है और निश्चयनय दोनों को भिन्न कहता 

है | इसी सन्दर्भ में अ्रट्ठाईसवीं गाथा में कहा गया था कि जीव से भिन्न देह 
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की स्तुति करके व्यवहारनय से साधु ऐसा मानते हैं कि 5 हमने केवली 
भगवान की स्तुति की । श्रब उनतीसवीं गाथा में आ्राचायदेंव फरमाति हें 
कि परमार्थ से शरीर की स्तुति करने से केवली भगवार्न के गुणों का 
स्तवन नहीं होता । पा 
 जिसप्रकार सोने में चाँदी के सफेद गुण का अभाव है, इसलिए 
निश्चय से सफैदी के नाम से सोने का नाम नहीं बनता, . किन्तु सोने के 
पीतादि गुणों से ही सोने का नाम बनता है; उसीप्रकार तीर्थकर-केवली- 
पुरुष में शरीर के शुक्ल-रक्तता आदि गुणों का अभ्रभाव पा अतः शुक्ल- 
रक्‍्तता आदि गुणों का स्तवत करने से तीर्थकर-केवलीपुरुष का स्तवन 
नहीं होता-। आप बीटा 
देखो ! अट्ठाईसवीं गाथा में व्यवहारतय की 'कथनपद्धति बताते 
हुए कहा था कि सोने और चाँदी को गलाकर एक पिण्ड किया जाता है 
और उसे व्यवहार से श्वेतस्वर्ण कहा जाता है; -परन्तु यहाँ-कहते हैं कि 
सोने में श्वेत वर्ण का अभाव है, इसलिए निश्चय से सफेदी के नाम से 
सोने का नाम' नहीं बनता । इसप्रकार पहले व्यवहार का स्थापन करके 
फिर.निश्चय द्वारा उसका निषेध किया जाता है। .. | 
... पहले कहा था कि मुनिराज शरीर के स्तवन द्वारा भगवान का 
"स्तवन हुआ.ऐसा व्यवहारनय से मानते. हैं। अब यहाँ.कहते हैं कि परमार्थ 
'से शरीर का स्तवन करने से भगवान की सच्ची स्तुति: नहीं होती । 
जिसप्रकार स्वर्ण में चाँदी के गुणों का अभाव है; उसीप्रकार 
"भगवान के श्रात्मा : में उनके शरीर में पाए जाने वाले: एक हजार आठ 
लक्षणों का अभाव है। शरीर और वाणी जड़ हैं, इसलिए भगवान के 
आत्मा में शरीर और वाणी का किचित्‌ भी कत्त्‌ त्व नहीं है। ग्रतः परमार्थ 
'से शरीर और वाणी की स्तुति भगवान की स्तुति नहीं है। 
शरीर का स्तंवन करने से भगवान का स्तवनः नहीं होता, परल्तु 
भगवान के आत्मा के गुणों का स्तवन करने से भगवान का स्तवन' होता 
है। वास्तव में देखा जाए तो भगवान के गुणों का स्तवन करने से निए्चय 
से अपने आत्मा का ही स्तवन होता है और यही सच्ची परमार्थेस्तुति है । 
देव-गुरु-शास्त्र के लक्ष्य से होने वाले शुभभावों को छोड़कर, स्वभाव 
की श्रद्धापूर्वक स्वरूप में स्थिर होना ही सच्ची परमार्थस्तुति है। जो 
स्वरूप में स्थिर होता है वह केवली के गुण गांता है अर्थात्‌ वह स्वयं ही 
अंशत: केवली होता है। अपने में स्थिर हुआ सो स्वयं ही परमार्थ से अंशत: 
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भगवान; हुआ । भंगंवान के लक्ष्य से होने वाले परसन्मुख राग को छोड़कर 
ग्रांशिक वीतरांगः होता ही निश्चय से भगवान की स्तुति है। भगवान के 
-गुणगान्‌ करंते-समय जो .स्वभाव की दृष्टि हुई वह धर्म है और जो शुभभावे 
हुआ वह पुण्य है । 
धर्म क्या-है, और कंसे होता है. ?. श्रनादिकाल से. यह -बात लोगों 
ने सुत्री नहीं है, बाह्य क्रिया में ही लोगों ने धर्म मान रखा है। परन 
आत्मा-तो-शरी राश्वित व्रतादि की क्रिया कर ही नहीं सकता, अत: बाह्य 
क्रिया में धर्म केसे हो सकता है? देह से भिन्न ज्ञानानन्द स्वभावी आत्मा 
को पहिचानने से ही धर्म होता है। 


जिसे आत्मानुभव होता है, उसे शुभभाव भी अ्रलौकिक होता है। 
महाराजा :श्रेरिक कों ग्रात्मप्रतीति की भूमिका में- तीर्थंकर प्रकृति के बँधने 
योग्य शुभभाव हुए. थे । आत्मानुभव बिना ऐसे शुभभांव भी नहीं होते । 
' लोग कहते हैं कि ऐसी बारीक बातें समझना तो कठिन मालूम होता 
है। इससे अच्छा तो ब्रतांदिं'पालें तों क्‍या धर्म नहीं हो संकता ? परन्तु 
भाई ! यह बातें कठिन नहीं; बल्कि प्रथम भूमिका की बातें हैं। मैं कौन 
हूँ, मेरा स्वरूप क्‍या है ? बाह्य ब्रतादि की क्रिया मैं कर सकता हूँ या 
"नहीं तथा; ब्रतादि के शुभभाव से :मुझे-धर्म होगा या पुण्य बन्ध होगा ? 
“इन :सब .बातोंःको' पहले समभता . पड़ेगा । - यह समझे बिना अ्रनन्त 
बार ब्रतादि को -शुभभाव- भी किया, परन्तु अभी तक भव का अन्त 
नहीं आया । 


सर्वप्रथम शरीर और आत्मा का भिन्न-भिन्न स्वरूप जानकर झात्मा 
का-अनभव करता चाहिए । इसलिए यहाँ समभाते हैं कि शरीर का स्तवन 
करने से आत्मा. का.स्तवन नहीं होता । 


यह सुनकर शिष्य प्रंश्न केरता है कि प्रभो ! आत्मा तो शरीर का 
अधिष्ठाता-स्वामी है; इसलिए शरीर के स्तवन से श्रात्मा का स्तवन निश्चय 
से युक्त क्‍यों नहीं है ? श्रात्मा शरीर की हलन-चलन आदि क्रियाश्रों 
का .कर्त्ता होने से शरीर का अधिष्ठाता है - ऐसा सभी लोग मानते हैं 
परन्तु आप शरीर के गुणों को भगवान के गुणों पर आरोपित करना 
उचित क्यों नहीं मानते ? शरीर और गआात्मा भिन्न-भिन्न हैं, ऐसी नई बात 
आपने कहाँ से ढूँढ़ निकाली ? 

आचार्यदेव शिष्य के उक्त प्रश्न का उत्तर तीसवीं गाथा में उदाहरण 

हित देते हुए कहते हैं 
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जैसे नगर का वर्णन करने पर भी राजा का वर्णंत नहीं होता; 
उसीप्रकार देह के गुणों का स्तवन करने से केवली के गुणों का स्तव॒न 
नहीं होता । | 

जैसे कोई व्यक्ति नगर का वर्णान करे कि यह नगर बहुत सुन्दर है 
इसमें सुन्दर-सुन्दर वाग-बगीचे हैं और बड़े-बड़े बाजार हैं; किन्तु इसप्रकार 
नगर के गण गाने से राजा का गुण-गान नहीं होता । ऐसे सुन्दर नगर का 
राजा अधर्मी और लम्पटी तथा प्रजा पर अ्रनुचित कर लगाने वाला हो 
सकता है; श्रथवा न्यायप्रिय, धंर्मात्मा एवं नीतिवान भी हो सकता है। 
इसलिए नगर के वर्णाव से राजा का वर्णान नहीं होता, क्योंकि नगर और 
राजा दोनों भिन्न-भिन्न हैं । 


'. राजा का वर्णन तो राजा के गणों के कथन से होता है कि यह 
राजा अत्यन्त शीलवान, नीतिवान, उदार व श्रवीर है। नगर की प्रशंसा 
से राजा का वर्णान नहीं होता । 


.. जिसप्रकार नगर के वर्णन से राजा का वर्णान नहीं होता; 
उसीप्रकार भगवान के शरीर के वर्णन से भगवान का गुणगान नहीं 
होता । देह और पात्मा द्रव्य-गण॒-पर्याय तीनों अपेक्षा से परस्पर भिन्न- 
भिन्न ही हैं, इसलिए आत्मा शरीर का अधिष्ठाता नहीं है । 


शरीर तो अनन्त परमाणुओ्रं का स्कन्ध है । परमाणु वस्त॒ है, उसमें 
रंग-गंध आदि अनन्त गुरा हैं। तथां लाल-पीला, सुगन्ध-दुर्ग न्ध आदि रंग 
और गन्ध गुणा .की पर्यायें हैं। वस्तु और गण स्थाई हैं तथा पर्याय 
प्रतिक्षण बदलती रहती है। शरीर तो परमाणुओ्ों की अ्रवस्था है 
परमाणुओं की अवस्था स्वतनत्रतया अपनी योग्येतां से स्वयं होती है 
शरीररूप अवस्था आत्मा के कारण नहीं होती । 


आत्मा भी वस्तु है, उसमें ज्ञान-दशेन आदि अनन्त गण हैं और 
प्रत्येक गुण की अवंस्थां निरन्तर बदलती रहती है। आत्मा अनन्त ज्ञान- 
दशन-चा रित्र, सहज आह्वादरूप आनन्द आदि अनन्त शक्तियों का अ्खण्ड 
घनपिण्ड अतीन्द्रिय महापदार्थ है, उसकी रुचि करने से सम्यरदर्शन-ज्ञान- 
चारित्रांदि निर्मल अवस्थाएँ प्रकट होती हैं। परल्तु ज्ञानस्वभावी- आत्मा 
को भूल कर देह में एकत्ववुद्धि करने से मिथ्यात्व, अज्ञान और असंयमरूप 
पर्यायें प्रकट होती हैं। जिसकी जैसी रुचि होती है उसकी वैसी ही अवस्था 
होती है। यह आत्मा मिथ्या रुचि से मलिन अवस्था को अ्रथवा सम्यक 
रुचि में निर्मल पर्याय को प्राप्त होता है, किन्तु जड़ की अवस्था का कर्ता 
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तो.त्रिकाल सें. भी नहीं हो सकता-। श्रज्ञानी भ्रान्तिवश आत्मा को पर का 
'कृरत्तो मानता:है; परन्तु देह और. आत्मा वस्तुदृष्टि से, गणदृष्टि से और 
पर्यायदृष्टि से सभीप्रकार भिन्न ही है; इसलिए शरीर के स्तवन से आरात्मा 
का स्तवन नहीं होता । 


ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शुद्र, खण्डेलवाल, श्रग्रवालः श्रादि. शंरीर की 
-अवस्थाश्रों- की. आात्मरूप श्रनुभव करना भिथ्यात्व है, क्‍योंकि आत्मा 
ब्राह्मण, वेश्य आदि नहीं है. तथा वह किसी जाँत-पाँतवाला भी नहीं है.। 
आत्मा-तो सहज ज्ञान-अ्रानन्द-वीर्यादि भ्रनन्तगरणों की म॒र्ति है। 


द्रव्य और गुणों की अपेक्षा तो सभी आत्माएँ समान हैं; परन्तु 
पर्याय में संसार और मोक्ष ऐसी दो प्रकार की -अवस्थाएँ हैं। श्रात्मा की 
-प्रतीति करने से मुक्ति और आत्मा को भूलने से संसार है। विपरीत दृष्टि 
- से. ही संसार और आरात्म-सम्मुख दृष्टि ही मोक्ष है । हु 


-- जगत को ऐसा मिथ्या विश्वास जम गया है. कि आत्मा की इच्छा- 
लुसार शरीर में. हलन-चलनादि क्रिया होती है। परन्तु भाई ! शरीर के 
रजकरों.की. अवस्था - शरीर के कारण होती है।. श्वास चढ़ना, कफ 
निकलना, पसीना निकलना, श्राख की पलकों का हिलना आदि छ्रियाश्रों 
का कर्त्ता शरीर ही है। बाल, युवा और वृद्धपनां आदि शरीर की ही 
'अ्वस्थायें हैं। युवावस्था छोड़कर वृद्धांवस्था कौन चाहता है ? फिर भी 
इच्छा बिना वंद्धावस्था तो आती ही है। दाँतों का गिरना, श्ँखों से दिखाई 
'नदेना, कानों से सुनाई न देता आदि शारीरिक परिवर्तन आत्मा की इच्छा 
बिता.शरीर की योग्यता से स्वयं ही होते हैं। यदि झ्रात्मा की इच्छानुसार 

शरीर का परिणमन हो तो किसी की भी वद्धावस्था नहीं आना चाहिए 
परन्तु वृद्धावस्था न चाहने परं भी आए बिना नहीं रहती । भरे ! युवावस्था 
में स्व अनुकूल संयोग होने पर भी आयु पूर्ण होने पर मरना पड़ता है। 
अपनी इच्छा से शरीर का कुछ भी परिणमन नहीं होता । 


उक्त विवेचन से यह स्पष्ट है कि आत्मा शरीर का अधिष्ठाता 
किचित्‌ भी नहीं है । तात्पयं यह है कि शरीर के स्तवन से भगवान के 
आत्मा का किचित्‌ भी स्तवन नहीं होता । 


. जो भगवान के आत्मा को जानता है वह अपने आत्मा को जानता 
है । 'जेसा भगवान का शान्त, निविकारी और बीतरागी स्वरूप है वसा 
ही मैं हे; इसप्रकार निर्णायपूर्वक जो भगवान की प्रतिमा आदि के लक्ष 
से शुभ भाव होते हैं, वह व्यवहार से भगवान की स्तुति है। 


दे श्प्र 
समयसार गाया २६-३० । [ 


जिसप्रकार भगवान का प्रात्मा शुभाशुभभावों से रहित हैं; उसी- 
प्रकार मेरा आत्मा भी शुभाशुभभाव रहित है “ऐसा निएचय नल ग्प्र (7 
मात्र भगवान के शरीर के लक्ष्य से स्तुति कर ता वह व्यवहार तभी का 
नहीं है, मात्र शुभभाव है। जहाँ निश्चय होता है, वहीं व्यवहार हीता है 
और जहाँ निश्चय नहीं है, वहाँ व्यवहार भी नहीं हाता । 
कई लोग ऐसा मानते हैं कि भगवान हमें मुक्तित दे देंगे, परन्तु यह 
कभी भी सम्भव नहीं है; क्योंकि भगवान का सत्त्व अलग है तथा हमारा 
सत्त्व अलग है। प्रत्येक पदार्थ का सत्त्व पृथक ही है, उसमें कोई कुछ कर 
नहीं संकता। यदि कोई आत्मा दूसरे का कुछ कर सकता हाव ता एव 
आत्मा आकर मुक्ति देगा और दूसरा श्रात्मा आकर उसे नरक मे हकल 
देगा । इसप्रकार प्रत्येक सत्त्व की स्वतन्त्रता का बिनाश प्राप्त होता है । 
जगत में कोई किसी का उपकार नहीं करता है। जब यह गात्मा 
स्वयं अपने द्वारा] देव-शास्त्र-गुरु का स्वरूप और अपने ग्रात्मा का स्वरुप 
निश्चित करता है, तब उपचार से देव-शास्त्र-गुरु के द्वारा उपकार हुग्ना 
कहलाता है। यद्यपि यथार्थ समभ देव-शास्त्र-गुरु के निमित्त विना होती 


नहीं; तथापि देव-शास्त्र-गुरु से भी नहीं होती । कोई द्रव्य किसी द्रव्य के 
आधीन नहीं है । 


जब आत्मा में ऐसी प्रतीति होती है कि 'मैं शान्त हूँ, निर्मल हूँ, 
अविकारी हूं, पुण्य-पाप आदि विकारी भावों से पृथक्‌ हूँ' - तब व्यवहार 
'से देव-शास्त्र-गुरुपर आरोप किया जाता है) तथा-वही आत्मा अत्यन्त 
विनम्र होकर कहता है. कि हे प्रभो | आपने मुक्त पर बहुत उपकार किया 
है, आपने मुक्ते तोर दिया, निहाल कर दिया! - इसप्रकार जो शुभभाव 
होते हैं, वे व्यवहार से स्तुति नाम पाते हैं । 


_ विकारी शुभभाव करते-करते अ्विकारी शुद्धभाव की प्राप्ति हो- 
ऐसा तीन लोक और तीन काल में कभी भी नहीं बन सकता । 


ज्ञान में हमने कभी सत्य को स्वीकार ही नहीं किया है और सत्य 
को स्वीकार किये बिना मुक्ति भी कभी नहीं हो सकती । 


मु आत्मा परपदार्थों का तो कुछ भला-बुरा कर नहीं सकता; परन्तु 
मैं पर का भला कर दूँ, तथा मैं पर का बुरा कर दूँ-इसप्रकार के शुभा- 
>'भाव करता है जो कि वस्तुस्वरूप के विपरीत होने से असत्य 
हैं। और इसप्रकार 


असत्य भावों का आंश्रय करते से मुक्ति भी कभी 
नहीं हो सकती |. । ह 
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- जगत के जीवों ने श्रनादिकाल से यह जान नहीं पाया कि सत्य 
क्या है, तत्त्व क्या है, वस्तु-स्वरूप क्या है, धर्म क्या है ? और न ही कभी 
इन्हें जानने की जिज्ञासा ही की है। परपदार्थों में ही इसकी करने-करने 
की बुद्धि है और वेसी ही श्रद्धा है। यदि एक वार यथार्थ जानकारी होकर 
श्रद्धा स्वभाव की ओर गुलाँट मारे तो अभ्रनादि विपरीत श्रद्धा का नाश 
होकर यथाथे श्रद्धा प्रकट हो जाये और मुक्ति का मार्ग खुल जाये । 


'इसप्रकार आचायेदेव ने शिष्य को दुृष्टान्त देकर समभाया है कि- 
जिसप्रकार नगर का वर्णन करने से उस नगर के राजा का वर्णन नहीं 
होता; उसीप्रकार शरीर की स्तुति से आत्मा की यथार्थ स्तुति नहीं होती । 

भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने नगर का उदाहरण दिया। अतः 
आचार्य अमृतचन्द्रदेव नगर का वर्णन करते हुए कलश करते हैं :-. 

 प्राकारकवलितांबरघुपवनराजी निगीणंभूमितलम्‌ । 
पिबतीव हि नगरसिदं परिखावलथेन पातालसम्‌ ॥२५॥। 


यह नगर ऐसा है कि जिसने अपने कोट के द्वारा मानों आकाश को 
ग्रसित कर लिया है, बाग-बगीचों की पंक्तियों के द्वारा मानों भूमितल को 
निगल लिया है तथा कोट के चारों तरफ की खाईयों के द्वारा मानों 
पाताल को पी लिया है। 


आचार्यदेव नगर की महिमा गाते हुए कहते हैं कि इस नगर का 
कोट बहुत ऊंचा है, जिससे ऐसा लगता है कि मान्तों कोट ने सारा आकाश 
ग्रसित कर लिया है; राज्य के सारे क्षेत्र में बाग-बगीचों का ही साम्राज्य 
है, नगर का थोड़ा भाग भी बाग-बगीचों से रिक्त दिखाई नहीं देता तथा 
नगर के चारोंओर की खाई अत्यन्त गहरी है, उसकी गहराई का पार 
दिखाई नहीं पड़ता । इसीलिए आचार्य उपमा: देते हैं कि मानों उसकी 
गहराई पाताल तक पहुँच गई है। इसप्रकार उध्वं, मध्य और अ्रध: तीनों 
ग्रोर से नगर की उपमा दी है । 

ग्राचारयदेव उक्त प्रकार नगर का वर्णान करने के पश्चात्‌ कहते हैं 
कि इससे राजा का वर्णान नहीं हो सकता । यद्यपि नगर के संयोग के 
निमित्त से राजा उसका अधिष्ठाता व्यवहार से कहलाता है, तथापि राजा 
को ऐसा अभिमान होता है कि मैं इस नगर का मालिक हूँ, स्वामी हूँ । 
आाचाय॑देव तर्क प्रस्तुत करते हैं कि राजा व्यवहार से नगर का अ्रधिप्ठाता 
होने पर भी, राजा में कोट-बाग-खाई आ्रादि का अभाव होने से, नगर के 
वर्णान से राजा का वर्ान कदापि नहीं हो सकता है। यदि राजा कोंट- 
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बाग-खाई श्रादि वाला स्वयं हो जावे तो कोट-बाग-खाई के वर्णान से राजा 
का वर्णन भ्रवश्य हो सकता है; परन्तु राजा के शरीर में या उसके आत्मा 
में कोट-बाग-खाई आदि कुछ भी नहीं हैं, राजा. और नगर भिन्न-भिन्न 
वस्तुएं हैं। इससे सिद्ध हुआ कि नगर के वर्णान से राजा का वर्णन 
नहीं होता | . ह 
उक्त सम्पूर्ण उदाहरण से श्राचार्यदेव सिद्ध करते हैं कि शरीररूपी 

नगर के स्तवन से भी श्रात्मारूपी राजा का स्तवन नहीं होता । यही बात 
इलोक द्वारा कहते हैं :- 

नित्यमविका रसुस्थितसर्वांगसपुर्वंसहजलावण्यस्‌ । 

ग्रक्षोममितर॒ समुद्र जिनेन्द्ररप॑ पर॑ जयति ॥शदा। 

: - जिसके सर्वे अंग सदा अविकार और सुस्थित हैं, जिसमें अपूर्व और 
स्वाभाविक लांवण्य है, और जो समुद्र की भाँति क्षोभरहित- है-ऐसा 
जिनेन्द्र का परमरूँप जयवन्त हो । ३ मी 

उक्त शलोक में जिनेन्द्र भगवान के शरीर का स्तवन किया गया है, 
जो इसप्रकार है :- । 

* जिनेंद्र भगवान का उत्क्ृष्टरूप सदा जयवन्त हो । देवों और इन्द्रों 
के शरीर से भी अधिक कांति और तेज तीर्थंकरदेव के शरीर में होता है, 
उनका रूप भी इन्द्रों तथा देवों से अंधिक उत्कृष्ट रहता है। जिनेंद्र भगवान 
के शरीर को अविकार कहा गया है। वह इसलिए कहा गया है कि 
कि सामान्यजनों का रूप बदलता रहता है।' युवावस्था में जो रूप होता 
है; वह वृद्धावस्था में नहीं रहता-बदल जाता है; किन्तु जिनेंद्र भगवान का 
जप तथा शरीर की सुन्दरता अन्त तक ज्यों की त्यों जयवन्त रहती है-। 
ह गा 'जिलेंद्र भगवान के सर्वे अवयव अविकार रहते हैं - ऐसा कहा 

.. भगवान के समस्त अंग सुस्थित होते हैं। उनके अंगों में कहीं भी 
कोई दूषण नहीं होता, और जिस स्थान पर जैसा जो सुन्दर श्रवयव चाहिए 
सो वैसा ही होता है। भगवान के शरीर में जन्म से ही स्वाभाविक अपूर्व 
लावण्य होता है, जिस देखकर इन्द्र भी स्तम्भित रह जाता है तथा हजार- 
हजार नेत्र बताकर भगवान के रूप का अवलोकन करता है। ह 
सबको भव स्मावस्था से ही ऐसी मधुर वाणी बोलते हैं कि वह 
कहो 3 प्र्य 5 पड़ती है हु भगवान का शरीर बिना आभूषरों 
उगमित रहता है, शरीर की सुन्दरता के लिए कोई कृत्रिम श्र गार 
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नहीं बनाता पड़ता। उनका शरीर शुरू से ही समुद्र की भांति भ्त्यन्त 
गम्भीर, क्षोभरहित होता है । बाहर की भौतिकता की चकाचौंध से उनका 
शरीर लेशमात्र भी विक्ृति को प्राप्त नहीं होता श्रर्थात्‌ शरीर में कौतृहल, 
विस्मय और आश्चये के चिह्न दिखाई नहीं देते । ऐसा भासित होता है 
मानों वे जगत के सम्पूर्ण अनुभव प्राप्त करके कृतक्ृत्य हो गये हों । 


उक्त प्रकार से शरीर का वर्णान करने पर भी आ्राचारयदेव फरमाते हैं 
कि इससे तीर्थंकर-केवलीपुरुष का स्तवन नहीं होता । यद्यपि व्यवहार से 
तीथंकर-केवलीपुरुष के शरीर का अ्रधिष्ठातृत्वः है; तथापि सुस्थित, 
सर्वांगता, लावण्य आदि आत्मा के गुण नहीं है। अ्रतः तीर्थकर-केवली- 
पुरुष के उन गरणों का अभाव है। 


यहाँ प्रश्न है कि यद्यपि तीर्थकर-केवलीपुरुष कां स्तवन शरीर के 
स्तवन,से . नहीं होता; तथापि उनके बाह्य में ऐसे अविकार,. सुस्थित, 
लावण्यमय शरीर क्‍यों होता है? सामान्यजन के ऐस़े शरीरादि क्‍यों 
नहीं होते ? न 

उसका उत्तर इसप्रकार है कि त्रिलोकीनाथ तीर्थकरदेव प्र्वभव में 
जब पवित्रदशा में आगे बढ़ रहे हों, तब उस भूमिका में उनके शुभभाव भी 
उत्कृष्ट जाति के होते हैं, जिससे अलौकिक पुण्य का बंध तथा तीर्थंकर 
आदि पुण्य-प्रकृति का बंध होता है, जिससे वत्तंमान में उनके ऐसे अपूर्वे 
लावण्यादि विशेषताञ्रों वाला शरीर होता है। 


यहाँ पर जितनी भी प्रशंसा की गई है, वह सब केवली भगवान के 
शरीर की प्रशंसा की गई है; उसमें भगवान के आत्मा की कोई प्रशंसा नहीं 
ग्राई। शरीर और आत्मा बिल्कुल भिन्न-भिन्न पदार्थ हैं, इसीलिए दोनों 
के गण भी बिल्कुल पथक-पृथक ही होते हैं। एक के गुणों के स्तवन से 
दूसरे के गणों का स्तवन नहीं होता । श्रत: यदि हम शरीर के गुणों के 
स्तवन में ही लग जावें तो उससे भगवान के आत्मा का स्तवन कदापि 
नहीं हो सकता । 


अ्ज्ञानी इसप्रकार वस्तु के वास्तविक स्वरूप को न समभकर ऐसा 
मानता है कि भगवान मुझे संसार-सागर से पार कर देंगे श्र्थात्‌ वह 
अपने को बिल्कुल दीन-हीन मानता है। अपनी सामर्थ्य॑ का उसे बिल्कुल 
पता नहीं है, जगत के प्रत्येक पदार्थ की अनन्त स्वतन्त्रता का उसे भान 
हीं है। कविवर वनारसीदासजी ने कहा है :- 


“दीन भयो प्रभपद जप मक्ति कहाँ से होय । 


गो 
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फिर भी यह अज्ञानी दीन-हीन होकर कहता है कि हे प्रभु ! मुझे 
मुक्ति दीजिए । किन्तु भगवान के पास तेरी मुक्ति कहाँ है। तेरी मुक्ति 
तो तुम में ही है। भगवान कहते हैं कि प्रत्येक ग्रात्मा स्वतन्त्र है, मैं भी 
स्वतन्त्र हूँ और तू भी स्वतनत्र है, तेरी मुक्ति तुभमें ही है ।' 


आत्मा अपने निर्मल, ज्ञानानन्दस्वभावी श्रात्मतत्त्व की ओर उन्मुख 
न होकर मात्र पर-प्रभु को भजता रहेगा तो उसे कभी भी मुक्ति प्राप्त 
नहीं हो सकेगी । जब राग-द्वेष से विमुक्त अपने स्वभाव का नि्णायपूर्वक 
अनुभव कर लिया जाता है, तव भगवान पर आरोपित करके विनयपुर्वक 
यह कहा जाता है कि भगवान ने मुझे मुक्ति का मार्ग बताया - यह शुभ- 
भाव होने से व्यवहार-स्तुति है । 


व्यवहार-स्तुति भी शुभभावरूप विकारी परिणाम रूप होती है 
तथा जब उसका भी परित्याग करके आत्मा स्वरूप में स्थिर होता है, तब 
.परमार्थस्तुति होती है - इसका स्वरूप आगे की गाथाश्रों में श्राचार्यदेव 
स्पष्ट करेंगे। 


+-+-+- कक *--न 
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दि ७ 
ः ; तन चेतन व्यवहार एक से, । ! 
ह ;$ . निहचै भिन्न-भिन्नः हैं. दोइ।. ; 
तन. की थुति विवहार जीव थुति, : - ीट 5 | 
ह नियतदृष्टि मिथ्या थुति सोइ॥। : ; हे 
, जिन सो जीव जीव . सो जिनवर,  .॥ै 
; तन जिन एक न माने कोइ । $ 
| ; : ता कारन तन की संस्तुति सौं, . 
$ मा जिनवर की संस्तुति नहिं होइ ॥॥ 
ह ; । “7 समयसार नाटक, जीवंद्वार, छन्द ३०: : 


सम्तयसार गाथा ३१ 


श्रथ निश्चयस्तुतिमाह । 
तन्न ज्ञेयज्ञायकसंकरदोषपरिहारेश तावत्‌ - 


जो इन्दिये जिरिफता राणशसहावाधियं मुरादि,आरदं। हे 
ते खेलु जिदिदिय ते भरंति जे खिच्छिदां साहू ॥३१॥) 


य इंद्रियारिय जित्वा ज्ञानस्वभावाधिक जानात्यात्मानंभू ॥ 
त॑ खलु जितेन्द्रियं ते भरान्ति ये निश्चिताः साधवः ॥३१॥। 


 थः खलु निरवधिबंधपर्यायवशेन प्रत्यस्तमितसंमस्तस्वपरविभागानि 
निर्मेलभेदाभ्यासकौशलोपलब्धांतः:. स्फुटातिसक्ष्मचित्स्वभावावष्टंभबलेन 
शरीरपरिणामापल्नानि द्रव्येन्द्रियारिण प्रतिविशिष्टस्वस्वविषयव्यवसायि- 


अब (तीर्थंकर - केवली की) निश्चय स्तुति कहते हैं । उसमें पहले 
ज्ञेय-ज्ञायक के संकरदोष का परिहार करके स्तुति करते हैं : - 


कर इन्द्रिजय ज्ञान स्वभाव रु, अधिक जाने श्रात्म को । 

निश्चयविषें स्थित साधुजन, भाष जितेन्द्रिय उन्हीं को ॥३ १॥। 

गाथार्थ :- [यः | जो [ इन्द्रियारिण | इंद्रियों को [ जित्वा |] जीतकर 
[ज्ञानस्वभावाधिक | ज्ञानस्वभाव के द्वारा अन्य द्रव्यसे अधिक [ श्रात्मानस्‌ | 
आत्मा को [जानाति| जानते. हैं, |तं], उन्हें [ये निश्चिताः साधवः | 
जो निश्चंयनय में स्थित साधु हैं, [ते] वे [ खलु | वास्तव में [ जितेन्द्रियं | 
जितेन्द्रिय [भरांत्ति | कहते हैं । 0, 

टीका :- (जो द्रव्येन्द्रियों, भावेन्द्रियों तथा इन्द्रियों के, विषयभूत 
पदार्थों को - तीनों को अपने से अलग करके समस्त अन्यद्रब्यों से भिन्न 
अपने आत्मा का अनुभव करते हैं वे मनि निश्चय से जितेन्द्रिय हैं ।) श्रनादि 
अमर्यादरूप बंधपर्याय के वश जिसमें समस्त स्व-पर का विभाग अस्त हो 
गया है (अर्थात्‌ जो आत्मा के साथ ऐसी एकमेक हो रही हैं कि भेद दिखाई 
नहीं देता) ऐसी शरीरपरिणाम को प्राप्त द्र॒व्येन्द्रियों को तो निर्मल 
भेदाम्यास की प्रवीणता से प्राप्त, अन्तरख्ध में प्रगट अ्रतिसूक्ष्म चेतन्य- 
स्वभाव के अ्रवलम्बन के वल से सर्वंथा अपने से अलग किया ; सो वह द्रव्ये- 

न्द्रयों को जीतना हुआ्ना । भिन्न-भिन्न अपने-श्रपने विषयों में व्यापारभाव से 


समयसार गाथा ३१ ] [ ३१ 


तया खंडशः प्राकषंति प्रतीयमानाखंडकचिच्छक्तितया भावेंद्रियारिण 
ग्राह्प्रहकलक्षणसंबंधप्रत्यासत्तिवशशेत सह ॒ संविदा परस्परमेकीभूतानिव 
चिच्छक्त: स्वयमेवानुभूयसमानासंगतया भावेन्द्रियावगृह्ममाणान्‌ .स्पर्शादी- 
निद्रियार्थाश्व सर्वथा स्वतः पृथककररणोेन विजित्योपरतसमस्तज्नेयज्ञायक- 
संकरदोषत्वेनेकत्वे टंकोत्कीर्ण विश्वस्याप्पस्पोपरि तरता प्रत्यक्षोद्रोततया 
नित्यमेबांत:प्रकाशभानेनानपायिना स्वतःसिद्धेन परमार्थतता भगवता 
ज्ञानस्वभादेन सर्वभ्यो द्रव्यांतरेम्यः परमार्थतोतिरिक्तमात्मानं संचेतयते स॑ 
खलु जितेन्द्रियो जिन इत्येका निश्चयस्तुतिः । 








जो विषयों को खण्ड-खण्ड ग्रहण करती हैं (ज्ञान को खंड-खंडरूप बतलाती 
हैं) ऐसी भावेन्द्रियों को, प्रतीति में आ्राती हुई अखंड एक चेतन्यशक्ति 
के द्वारा सवंथा अपने से भिन्न जाना; सो यह भावेन्द्रियों का जीतना हुआ । 
ग्राह्म-प्राहकलक्षणवाले सम्बन्ध की निकटता के कारण जो अपने संवेदन 
(अनुभव) के साथ परस्पर एक जैसी हुई दिखाई देती हैं, ऐसी भावेन्द्रियों 
के द्वारा ग्रहण किये हुये, इन्द्रियों के विषयभृत स्पर्शादि पदार्थों को, अ्रपनी 
पंतन्यशक्ति की स्वयमेव अनुभव में श्रानेवाली श्रसंगता के द्वारा-स्वंधा 
अपने से अलग किया; सो यह इन्द्रियों के विषयभूत- पदार्थों का जीतना 
हश्ना । इसप्रकार जो (मुनि ) द्रव्येन्द्रियों, भावेन्द्रियों तथा :इन्द्रियों 

विषयभूत पदार्थों को (तीनों को) जीतकर ज्ञेय-ज्ञायकसंकर नामक दोष 
आता था, सो सब दूर होने से एकत्व में टंकोत्कीर्ण: और ज्ञानस्वभाव के 
दारा सर्व अन्यद्रव्यों से परमार्थ से भिन्न ऐसे अपने आत्मा का अनुभव 
करते हैं; वे निश्चय से जितेन्द्रिय जिन हैं । (ज्ञानस्वभाव अन्य अचेतन द्रव्यों 
में नहीं है, इसलिए उसके द्वारा आत्मा सब से अधिक भ्रर्थात्‌ भिन्न ही है ।) 
कसा है वह ज्ञानस्वभाव ? विश्व के (समस्त पंदार्थों के) ऊपर तैरता 
हुस्न (उन्हें जानता हुआ, पर उनरूप न होता हुआ) प्रत्यक्ष उद्योतपने से 
अदा अन्तरज्ज में प्रकाशमान, अविनश्वर, स्वेतः:सिद्ध और पंरमार्थरूप - 
ऐसा भंगवान ज्ञानस्वभाव है। | ४ ४० 


इसप्रकार एक निश्चयस्तुति तो यह हुई । 


वर 'शैयरूप द्रव्येन्द्रियों, भावेन्द्रियों तथो इन्द्रियों के विषयभ्नूत पदार्थों 
आस हे लक स्वयं आत्मा का -दोनों का अंनुभव- विषयों की 
तिसेएकसा होता था; जब भेदंज्ञान से भिन्नत्त्र ज्ञात किया,-तब 


वहज्ञे * ९2० 3000 20 
है सयज्ञायक-संकरदोष दूर हुआ - ऐसा यहाँ जानना ।) :' 


शेर | [ प्रवचन-रत्ताकर भाग २ 


गाथा ३१ की टीका पर प्रवचन 


शरीर जड़परमाणुश्रों का स्कन्ध है, तथा पाँच ;इन्द्रियाँ.जड़शरीर 
के परिणाम हैं। शरीर के परिणाम को प्राप्त जड़-इन्द्रियों को :द्रग्येन्द्रिय 
कहते हैं । ये द्रव्येन्द्रियाँ श्रात्मा के परिणाम: (पर्याय) नहीं हैं। जड़- 
द्रव्येन्द्रियों को जीतना श्रर्थात्‌ इन द्रव्येन्द्रियों से भिन्न परिपूर्ण ,एक 
ज्ञायकस्वभावी आत्मा का अनुभव करना ही निश्चय से भगवान-केवली 
की स्तुति है। जब निजस्वरूप का आदर किया एवं उसमें एकाग्र हुआ, तब 
ही भगवान की स्तुति की -ऐसा कहा जाता है। तथा यही सम्यर्दर्शन 
ग्रर्थात्‌ धर्म की प्रथम सीढ़ी है । 
| अरब द्रव्येन्द्रियों को केसे जीतना ? इसकी विशेष बात करते हैं। 
टीका में ऐसा लिया है कि 'निरवधि बंधपर्यायवशेन' श्रर्थात्‌ अ्रनादि 
अमर्यादित बंधपर्याय के वश से । देखो ! आचाये कहते हैं कि कर्म के बंध 
की मर्यादा नहीं है, वह अ्रनादि से अमर्यादरूप है। जसे - खान में सोना 
और पत्थर दोनों अ्रनादि से मिले हुए हैं; उसीप्रकार आनंदस्वरूप भगवान 
ग्रात्मा में निमित्तरूप जड़कर्म की बंध-अ्रवस्था अनादि से है।. भ्रज्ञानी 
जीव बंधपर्याय के कारण से नहीं, किन्तु बंधपर्याय के वश होकर पर को 
निज मानता है। भगवान आत्मा चिद्घन ज्ञायकस्वरूप है, उसके अ्रनुभव 
से सम्यग्दशंन व धर्म प्रगट होता है; परन्तु अज्ञानीजीव जड़कमे के वश 
होकर अधम का सेवन.करता है। श्रज्ञानीजीव की पर्याय में पर .के वश 
होनेरूप स्वयं की योग्यता है, इसकारण वह पर के वश होकर रागादि करता 
है । प्रवचनसार में ४७ नय कहे हैं । उनमें एक “ईश्वर नय' है । उसमें यह 
वात की है। कर्म का उदय विकार नहीं कराता है; बल्कि अज्ञानीजीव 
कर्म के उदय के वश होकर जड़-इन्द्रियों को. निज की मानता है, इसकारण 
गज्ञानी को विकार होता है। टीका में “बंधपर्यायवशेन” ऐसा शब्द है। 
इसका अर्थ यह है कि बंधपर्याय से विकार नहीं होता, किन्तु बंधपर्याय के 
वश होकर अज्ञानीजीव स्वेयं विकाररूप परिणमन क़रता है।.... 
अहो ! दिगम्बर संतों ने तो जहाँ देखो वहाँ -(स्वत्र) स्वतंत्रता 

का ही वर्णाव किया है। अ्रजीवतत्त्व व विकाररूप आखवतत्त्व की स्वतंत्रता 
की भी जिसको खबर नहीं है, उसे आनंदकंद भगवान ज्ञायकतत्त्व स्वतंत्र 
है, इसकी दृष्टि कैसे हो ? निमित्त के वश होकर विकार होता है - ऐसा 
न मानकर, उसके कारण विकार होता है, ऐसा मानने में वहुत बड़ा पूव॑- 
पश्चिम जितना अंतर है । भाई ! यह तो सर्वज्ञभगवान का माल है, संत 
उसे आद्तिया बनकर बताते हैं । 


न >चक ना 
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समवशरणा में भगवान की दिव्यध्वनि - उकार ध्वनि बिना इच्छा 

के खिरती है। बनारसीविलास में आया है :- 
मुख कार घुनि सुनि, भ्र्थ गणघर चिचारें । 

हम-तुम जैसे बोलते हैं, बसे भगवान नहीं बोलते | उनके कण्ठव 
होंठ हिलते-डुलते नहीं हैं ॥ ४» ऐसी ध्वनि अंदर से समस्त-शरीर में से 
निकलती है, फिर उसमें से गणाधरदेव बारह अंगरूप श्रुत की रचना 
करते हैं । 

यहाँ कहते हैं कि भगवान आत्मा आनंद का कंद घनपिण्ड अ्रखण्ड 
एक ज्ञायकभावस्वरूप वस्तु है। उसका झ्ाश्रय छोड़कर कर्मदिय के वश 
होकर जड़-इन्द्रियों को निज मानना मिथ्याभाव है । इसीके कारण स्व-पर 
का विभाग अस्त हो गया है | बंधपर्याय के कारण मिथ्याभाव नहीं होता, 
किन्तु वंधर्र्याय के वश होने से मिथ्याभाव होता है । 


. समस्त स्व-पर का विभाग अस्त हो गया”, ऐसा वाक्य है | इसका 
अर्थ ५ है कि ज्ञायकस्वरूप जीव 'स्व' है और जड़-इन्द्रियाँ 'पर! हैं; उन 
का भिन्नपना प्रीतरह अस्त हो गया है । इसकारण 'ये जड़-इन्द्रियाँ 

है मैं हैं - ऐसा श्रज्ञानी मानता है। वह जीव और अ्रजीव को एकपने 
मानता है। कर्मबंध की पर्याय के वश होकर अज्ञानीजीव, भगवान आत्मा 
गायकभाव और शरीरपरिणाम को प्राप्त जड़-इन्द्रियाँ- दोनों में भेद 
नहीं करता, किन्तु जड़ की पर्याय को ही श्रपनी मानता है। श्रजीव को 
जीव मानना या. जीव को अजीव मानना - यही मिथ्यात्व है । ह 
.., अही ! सन्‍्त आत्मा को भगवान! कहकर सम्बोधन करते हैं 
भंग शर्थात्‌ लक्ष्मी तथा 'वान' श्रर्थात्‌ वाला। आत्मा अनन्तज्ञान और 
ननन्त-आ्रानंद की लक्ष्मीवाला भगवान है । यह तो उन वीतराग जैन 
'रमेश्वर की वात है, जिनके पास इन्द्र भी सामान्‍्यजन की तरह वाणी 

सुनने बेठते हैं । 

स्व कौन है - यह भान नहीं होने से कर्म की बंधपर्याथ के वश 

हे के अज्ञानी जीव जड़-इन्द्रियों को अपनी मानता है। 'मेरी आँख ऐसी 
बाग के का है, मेरी नाक ऐसी है', इत्यादि प्रकार से अपने को 
था चुका है | हे कन्तु भाई ! ये इन्द्रियाँ तेरी कब थीं ? गाथा १६ में 
प्रोर री कै को आत्मा को ज्ञानावरणादि द्रव्यकम, कै _ ऐसी 
रादि नोकर्म में 'यह मैं हूँ” और 'मेरे में कमम-नोकम हैं'- ऐसी 

' पैवेतक यह आत्मा अप्रतिबुद्ध है। भाई ! यह शरीर तो जड़, 
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माटी, धूल है । यह मिट्टी की काया अ्रन्त में जलकर राख हो जाती है और 
उसे भी पवन उड़ा ले जाता है। कहा भी है :- 


'रजकरा तारां रखड़शे, जेम रखड़ती रेत। 
पछी नरतन पासोश क्‍्याँ ? चेत, चेत, नर चेत ॥।* 


न्‍त जगत को सर्वज्ञ की वारी के प्रवाह का भाव प्रकट करते हैं । 
भाई ! शरीर की अवस्था को प्राप्त जो जड़-द्रव्येनिद्रयाँ हैं, उन्हें अपने से 
एकरूप मानना शअज्ञान है, मिथ्यात्व है, अधरमम है । उन द्रव्येन्द्रियों की स्वयं 
से भिन्नता कंसे हो ? यह बात यहाँ करते हैं। धर्मी निर्मेल भेद-अश्रभ्यास 
की प्रवीणता से द्रव्येन्द्रिय को पृथक करता है श्रर्थात्‌ भिन्न जानता है। 
मैं ज्ञायक हूँ, 'शरीर की जो अवस्था है, वह मैं नहीं हँ - ऐसा स्वसंवेदन- 
ज्ञान, वह निर्मल भेदज्ञान है। इन्द्रियाँ पर और मैं स्व - इसप्रकार 
मात्र विकल्‍प द्वारा धारणा करना, वह कोई निमंल भेदज्ञान नहीं है ! 


,, - यह जीव धरम कंसे प्रगठ करे, यहाँ तो यह बात करते हैं। बात 
तो क्रम से समभाते हैं, किन्तु अन्दर में क्रम नहीं है। .समभाने में क्रम 
पड़ता है, भाषा में क्रम पड़ता है, किन्तु वस्तु सबसे एकसाथ ही भिन्न 
है। निर्मल भेद-अभ्यास श्रर्थात्‌ पर से भेद करने का अभ्यास । उस 
निर्मल भेद-अ्रभ्यास की प्रवीणता से अर्थात्‌ ज्ञान की पर्याय को ज्ञायक की 
ओर ढालने से श्रन्दर में प्रगट अतिसुक्ष्म चेतन्यस्वभाव प्राप्त होता 
है श्र उसके अ्वलम्बन के बल से द्वव्येन्द्रियों को सर्वंथा अपने से भिन्न 
करता है। कथडिचत्‌ भिन्न करता है, ऐसा नहीं कहा है; बल्कि सर्वेथा 
भिन्न करता है, ऐसा कहा है। शरीर परिणाम को प्राप्त द्रव्येन्द्रियाँ 
ग्रति-स्थल व जड़ हैं। तथा निर्मल भेद-अ्रमभ्यास की प्रवीण॒ता से प्राप्त 
अन्तरज़ में प्रगट द्रव्यस्वभाव अतिसूक्ष्म और चंतन्य स्वरूप है। ऐसे 
अन्तरज् में प्रगट अतिसुक्ष्म चेतन्यस्वभाव के अवलम्बन के बल से 
द्रव्येन्द्रियों को भिन्न किया जाता है। द्रव्येन्द्रियाँ तो भिन्न हैं ही परत्तु 
जव भेदज्ञान द्वारा उनसे भिन्नता जानी जाती है तब द्रवेन्द्रियों को भिन्न 
किया - ऐसा कहा जाता है। यह सम्यग्दर्शन को प्राप्त करने की कला. 
है। जगत में जीव ऐसी वात तो सुनते नहीं है और वेचारे दिन-रात 
व्यापार-धंधे में लगे रहते हैं, वे धर्म कैसे कर सकते हैं ? भरे श्रात्मा के 
ज्ञान विना जिन्दगी व्यर्थ चली जा रही है । 


अनादि से अज्ञानी-जीव जड़-शरी र को और श्ात्मा को एक मानता 
आा रहा है। उससे श्रीगुरु कहते हैं कि प्रभु ! तू इन्द्रियों से भिन्न है। 
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तंब वह श्रीगुरु की बात धारणा में लेकर अन्तर में एक्राग्र होने का. प्रयोग 
करता है । अन्तर में अतिसूक्ष्म चेतस्यस्वभाव वस्तुरूप से प्रगट-है।: उसे 
निर्मल भेद-प्रभ्यास की प्रवीणता से प्राप्त. करके, उसमें एकाग्र-होने से, 
उसका आश्रय करने से द्रव्येन्द्रियाँ सवंधा पृथक हो जाती हैं । यही .सम्यर- 
दर्शन अर्थात्‌ धर्म की प्रथम सीढ़ी को प्राप्त करने की रीति है ।. देखो !: 
कितनी. बातें की . हैं.?: कर्म के .उदय के बश होने से विकार होता है. 
मिथ्यात्व के कारण जीव, स्व को व दंव्येन्द्रियों को एक मानता है, पृथक्ता 
पा, भिन्नपना नहीं मानतां । शरीरपरिशणाम को प्राप्त; जड़-इन्द्रियों को 
स्व से. भिन्न करने कां भ्रभ्यास निर्मल भेदज्ञातं है; ऐसे तिर्मल भेदज्ञानःसे 
प्रोप्त; अंन्‍्तरज् में प्रगट, अतिसुक्ष्म चैतन्यस्वभाव में एकाग्र होने; पर 
द्रव्येन्द्रियों से भिन्नतां भासित होने लगती है | यही धर्म प्राप्त करंने की 
रीति है। ' ड *' ध ' तु है दि हि है 2 


' अतिसृक्ष्म चैतन्यस्वभाव अन्दर में वस्तुरूप से प्रगट है ।. गाथा ४९ 
में उसे अंग्यक्त कहा है ।. वहाँ व्यक्त प्‌्य ये की अपेक्षा से चेतन्य. स्वप्ताव 
को श्रव्यक्त कंहा है ।. वस्तुरूप से तो वह प्रगट, संत्‌, मौजूद, अस्ति: रूप 
से विद्यमान है। ऐसे अ्रन्तरंग में विद्यमान.अति-सूक्ष्म चेतन्य॑स्व॑भांव॑ के 
अवलस्बन से दरव्येन्द्रियों को निज से सर्वथा पृथक्‌ करता अर्थात्‌ पृथक 
जानना ही द्रव्येन्द्रियों को जीतना कहलाता है। कान में कील डाल लेना या 
आँखें बन्द कर देना-इत्यादि जिंतेन्द्रियपनां नहीं हैं। द्रव्येन्द्रियाँ किसे 
कहते हैं, अभी तो लोगों को .इसकी भी खबर नहीं है, तो वे द्रव्येन्द्रियों को 
किसप्रकार जीतेंगे? _ . ... .. |.“ 

. अब भावेन्द्रियों को जीतने की बात करते हैं। अपने-अपने विषयों 
में भ्रलग-अलग: व्यापार करके जों विषयों को खण्ड-खण्ड ग्रहण करती, हैं,वे 
भावेन्द्रियाँ हैं। कान का क्षयोपशम शब्द को जानता है, आँख की.क्षयोपशम 
रूप को. जानता है, स्पर्शन-इन्द्रिय का क्षयोपशम. स्पर्श को जानंता- है, 
इसप्रकार अपने-अपने विषयों में व्यापार करके जो विषयों:कों खण्ड-खंण्ड 
ग्रहण करती हैं, वे भावेन्द्रियाँ हैं। यह बाह्य-इन्द्रियों की बात-नहीं है । 
प्रत्येक इन्द्रिय अपेना-अ्रपना व्यापार कंरती है, इसंसे वह ज्ञान.को ख़ण्ड- 
खंण्ड रूप से बंताती है। जिसंप्रकार द्रव्येन्द्रियों को।और: आत्मा. को 
एकपंने मानना अज्ञान है, उसीप्रकार ज्ञांनको खण्ड-ख़ण्डरूप से: बताने 
वाली भावेन्द्रियों को. और ज्ञायक को एक माननां-भी मिथ्यात्व॑ है, अंज्ञांन 
है। अलग-अलग अपने-अपने विषयों को जो :खंण्ड-खण्ड ग्रहणाःकरती- हैँ 
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ग्रोर अखण्ड एकरूप ज्ञायक को खण्ड-खण्ड रूप बताती हैं, उन भावेन्द्रियों 
की ज्ञायक़ आत्मा के साथ एकता स्थापित करना मिथ्यात्व है।. 

द्रव्येन्द्रियाँ शरी र-परिणाम को प्राप्त हैं, तथा भावेन्द्रियाँ ज्ञान के 
खण्ड-खण्ड परिणाम को प्राप्त हैं। जो ज्ञान एक-एक खण्ड-खण्डं रूप से 
विषय को जनावे; ग्रेंशी (ज्ञायक) को पर्याय में खण्डरूप से जनावे; वह 
भावेन्द्रिय है। जसे जड़-द्रव्येन्द्रियाँ ज्ञायक को अपेक्षा परज्ञेय हैं, उसी प्रकीरं 
भावेन्द्रियाँ भी ज्ञायेंक की अपेक्षा परज्ञेय हैं। यहाँ ज्ञेय-ज्ञायक के संक रंदीष 
का परिहार करते हैं । जेसे शरीर-परिणाम को प्राप्त ज्ञेय जड़-इन्द्रियाँ 
गौर ज्ञायक आत्मा भिन्न हैं, उसीप्रकार भावेन्द्रियाँ भी परज्ञेय हैं और 
ज्ञायक आत्मा भिन्न है। यहाँ अखण्ड एक चेतन्यशक्तिपने की प्रतीति 
पर जोर दिया है-। पहले द्वग्येन्द्रियों को भिन्न करने के लिए. इस ज्ञायक- 
स्वभाव के अवलम्बन का बल लिया है। ज्ञायकभाव एक और अखण्ड, है 
जबकि भावेन्द्रियाँ अनेक और खण्ड-खण्डरूप हैं। अ्रखण्ड एक ज्ञायक- 
भावरूप चेत॑न्यशक्ति की प्रतोति होने पर अ्रनेक व खण्ड-खण्डरूपं भावेन्द्रियाँ 
पथक हो जाती हैं; भिन्न ज्ञात होती हैं। इसप्रकार अखण्डज्ञायकभाव की 
प्रतीति से खण्ड-खण्ड ज्ञान व परश्ञेयंस्वरूप भावेन्द्रियों को संबंथा भिन्न 
करना, यह भावेन्द्रियों को जीतना है । 


इस गाथा. में ज्ञेय-ज्ञायक संकरदोष के परिहार की बात है। शरीर- 
परिणाम को प्राप्त जड़-इन्द्रियाँ. परज्ञेय होने पर भी .'े मेरी हैं), ऐसी 
एकत्वबुद्धि वह सिथ्याभावरूप संकरदोष है। जिसकी ऐसी मान्यता है 
उसने जड़ की पर्याय और चंतन्य की पर्याय को एक माना है ।. उसी प्रकार 
एक-एक विषय (शब्द, रस, रूप इत्यादि) को जानने की योग्यताबाला 
क्षयोपशमभाव वह भावेन्द्रिय है । वह भी वस्तुत: पर ज्ञेय है । पर-ज्ञेय व 
ज्ञायकभाव की एकतावुद्धि ही संसार है, मिथ्यात्व है| भावेन्द्रिय के विषय 
जो सारी दुनियाँ, .सत्री, कुटुम्व, देव, शास्त्र, गुरु आदि सभी प्रर-पदार्थे 
इन्द्रियों के विषय होने से इन्द्रिय कहे जाते हैं। वे भी पर-जन्ञेय हैं,. इनसे 
मभे लाभ होता है.- ऐसा मानना मिथ्याभ्रान्ति है| 
शरीरपरिणाम्र को प्राप्त जड़ इन्द्रियों से भिन्न भगवान श्रात्मा 
निर्मल भेद-अ्रभ्यास की प्रवीणता से प्राप्त होता है, दूसरी किसी भी रीति 
से प्राप्त नहीं होता । खूब पैसा खर्च करके मन्दिर बनवाने से, भगवान के 
दर्शन से या भगवान की वाणी से भगवान आत्मा प्राप्त हो जाय, ऐसा 
नहीं है । जिसभाव से तोर्थंकरप्रकति का बंध होता है, उस भाव से भी 
भगवान आत्मा ग्रहण नहीं होता | ज्ञान की पर्याय को ज्ञायक में भुकाते 
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हुए. निर्मल भेद-अ्रभ्यास की प्रवीणता से अंतरज्ञ में प्रगट अतिसक्ष्म चेतन्य- 
स्वभावरूप भगवान श्रात्मा प्राप्त होता है और उसकी प्राप्ति ही द्वव्येन्द्रियों 
को जीतना है । 


मिथ्यादृष्टि को जो नौ पर्वों और सात द्वीपसमुद्रों को जाननेरूप 
विभंगज्ञान होता है; वह सब इन्द्रियज्ञान है, भावेन्द्रिय है। वह नौपूर्व का 
ज्ञानरूप विभंगज्ञान निजस्वभाव को प्राप्त करने में कुंछ काम नहीं आता । 
भावेन्द्रियं को जीतना हो तो प्रतीति में आती हुई अखण्ड, एक चेतन्यशक्ति 
सें उन संब को सर्वथा पृथक जानो । 


पर्याय को अन्तर्मख करने पर सामान्य एक अखण्ड ज्ञायकस्वभाव 
में ही एकत्व प्राप्त होता है। इस अखण्ड में एकत्व को प्राप्त हो जाऊ- 
ऐसा विकल्प भी वहाँ नहीं रंहता | पर्याय जो बाहर को शोर जाती थी 
उसे ज्यों ही अन्तर्मल किया, त्यों ही वह पर्याय स्वयं-स्वतन्त्रकर्ता होकर 
अखण्ड में ही एकत्व पा लेती है। पर्याय को रागादि.की ओर भुकाने पर 
भिथ्यात्व प्रकट होता है और अ्रन्तर्मुख करते ही पंययि की विषय अखण्ड 
ज्ञायक हो जाता है (करना नहीं पड़ता) । 


- . अहाहा ! उसे भुकानेवाला अपने सिवा और कौन है, दिशा फेरने 
वाला भी अपने सिवा और कौन है ? स्वयं ही श्रपनी ओर भुकता है। 
वत्तमानदशा में पर का लक्ष्य है, उसे स्व॒ की. ओर- भंकाने से धर्म प्रगट 
होता है । अरे ! जो परजज्ञेय हैं, उन्हे स्व-जश्ञेय मानकर आत्मा मिथ्यात्व के 
ढ्वारा जीत लिया गया है, अर्थात्‌ मिथ्यात्व के द्वारा- भ्रत्मा का घात हो 
गया है । श्रब॒ पर-ज्ञेय से भिंन्न होकर स्व-ज्ञेय जो अखण्ड एक, चेतन्यस्वभाव 
है उसकी दृष्टि और प्रतीति जेसे ही की तब ही भावेन्द्रियाँ स्व से सर्व था 
भिन्न ज्ञात होती हैं। उसे ही भावेन्द्रिय जीती - ऐसा कहा जाता है। 


अहाहा * कसी अद्भुत टीका है। भगवान आ्रात्मा को हथेली पर 
रखे आँवले की तरह स्पष्ट बताती है । समस्त लोक का राज्य देने पर भी 
जिसकी एक प्रगट निर्मेलपर्याय प्राप्त न हो, ऐसी अनंत पर्यायें जिसके 
एक-एक गुण में पड़ी है, ऐसे भ्रनंत गुणों का पिण्ड यह भगवान आत्मा है । 
यदि पर से भिन्न होकर उसकी दृष्टि करे तो पुरुषार्थ से वह निर्म॑लपर्याय 
अवश्य प्रगट हो । अहो ! वह पुरुषार्थ भी अलौकिक है । 


ग्राह्म अर्थात्‌ ज्ञेय -जाननेलायक और ग्राहक ग्रर्थात्‌ ज्ञायक- 
जाननेवाला। द्र॒व्येन्द्रिय, भावेन्द्रिय, और उनके विषय-ये तीनों जानने- 


लायक हैं और ज्ञायक आत्मा स्वयं जाननेवाला है। ये तीनों ही . क 
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रूपसे और भगवान्‌ आत्मा स्व-जेय रूपसे जाननेलायक है। चाहे भले ही 
भगवान स्वज्ञपरमात्मा हों, उनकी वाणी हो या उनका समवशरण हो - वे 
सभी अंतीन्द्रियें श्रात्मा की अपेक्षा से इन्द्रियाँ हैं, पर-ज्ञेय रूप से जानने- 
लायक हैं और आत्मा ग्राहक जाननेवाला है.। ऐसा होते हुए भी ग्राह्म- 
ग्राहक. लक्षणवाले सम्बन्ध की निकटता के कारणा शअ्रज्ञानी ऐसा मानता 
है कि वाणी से . ज्ञान होता है। ज्ञेयाकाररूप ज्ञान की पर्याय ज्ञान का 
परिस्मम॒न है,:ज्ञेय का नहीं, ज्ञेय के कारण- भी नहीं । तथापि ज्ञेय-ज्ञायक 
सम्बन्ध की अ्रतिनिकटता है, इसलिये ज्ञेय से ज्ञान हुआ - ऐसा श्रज्ञानी 
भ्रम से मानता है । 

. » पहले ज्ञान कम था, तथा शास्त्र सुनने से नया ज्ञान हुआ, इसलिये 
सुनने से. ज्ञान -हुआ-ऐसा अज्ञानी को लगता है । जैसा शास्त्र हो वेसा ज्ञान 
हो, तब अज्ञानी ऐसा मानता है कि शास्त्र से ज्ञान हुआ । ज्ञेय-ज्ञायक 
सम्बन्ध .की. अति-निकटता होने से परस्पर ज्ञेय ज्ञायकरूप और ज्ञायक 
जशेयरूप-इसप्रकार दोनों. एकरूप हो गये, ऐसा अज्ञानी.को भ्रम हो जाता 
है। जेसी वाणी हो, उसीप्रकार का ज्ञान होता है किन्तु वह अपने कारण 
होता है, वाणी के कारण नहीं । परसत्तावलम्बी ज्ञान को पर से मानना 
ग्रज्ञान है। ज्ञेय-ज्ञायके सम्बन्ध की निकटता के कारण शअज्ञानी को ज्ञान 
और ज्ञेय परस्पर एक दिखते हैं, किन्तु वे एक नहीं है । 

प्रश्न :- वाणी सुनी, इसलिए ज्ञान हुआ, क्योंकि पहले तो वह 
नहीं था ? 

. उत्तर :-भाई ! उस काल में ज्ञान की उस पर्याय की उसप्रकार 
के ज्ञेय को जानने की स्वयं की योग्यता थी, इसलिए ज्ञान स्वयं से हुआ 
है, वाणी के कारण नहीं। प्रवचनसार में आता है कि वीतराग की 
वाणी पुद्गल है, उससे ज्ञान नहीं होता । ज्ञानसूर्य प्रभु स्वतः जाननेवाला 
है वह स्व को जानता हुआ, पर को स्वयं जानता है। पर से तो वह 
जानता ही नहीं, किन्तु पर के अस्तित्व कारण भी नहीं जानता है । 

वाणी, कुटुम्ब आदि पदार्थ तो ठीक, किन्तु साक्षात्‌ तीर्थंकर 
भगवान भी ग्राह्य श्रर्थात्‌ पर-ज्ञेय हैं। तथा आ्रात्मा ही जाननेवाला है । 
अज्ञानी को इन्द्रियों के विपयभूत पदार्थ पर-ज्ञेय होते हुए भी एक हो गये 
से दिखते हैं, उनसे भेदज्ञान कैसे किया जा सकता है, यह बात यहाँ 
कहते हैं । 

नायक का तो स्वतः जानने का स्वभाव है, भगवान या वाणी के 
कारण बह स्वभाव नहीं है । वाणी या राग का भी संग नहीं - ऐसा 
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आत्मा का स्वभाव है। असंगपनेरूप से श्रनुभव में आते हुए उस चेतन्य- 
स्वभाव के द्वारा पर-ज्ञेय सवंधा पृथक किए जाते हैं। देखो ! द्रव्येन्द्रियों 
के समक्ष अन्तरंग में प्रगट अतिसूक्ष्म चेतन्यस्वभाव लिया, भावेन्द्रियों के 
समक्ष एक अखण्ड चैतन्यशक्ति ली और यहाँ तीसरे बोल में ज्ञ य ज्ञायकता 
की निकटता के समक्ष चेतन्यशक्ति का असंगपना लिया है। यह तो 
त्रिलोकीनाथ की वाणी का सार है । 


आहाहा ! जिस पंथ में प्रयाण करने से अनंत आनंद प्रंगट होता 
है, वह भगवान श्री जिनेन्द्रदेव कथित पंथ अपूर्व है। ऐसे अ्रपूर्व॑मार्ग की 
बात. जिन्हें सुनने को भी नहीं मिलती, वे प्रयोग किसप्रकार कर सकते हैं ? 
जिसके फल में सादि-अनंत समाधि-सुख प्रगट होता है, उस मोक्षमार्ग की 
महिमा कहाँ तक करें.? भाई ! पर-पदार्थों का संयोग मिलना ये तो पूर्व 
के पुण्य-पाप के आधीन है, किन्तु मोक्षमार्ग तो पुरुषार्थ: के श्राधीन है । जो 
अन्दर में पुरुषार्थ करे, उसे मोक्षमार्ग प्रगट हुए बिना नहीं रहे । अ्रहो ! 
आचाये अमृतचंद्रदेव ने टीका में श्रमुत की धारा बहायी है । 


केवली की वाणी में भी जिसका सम्पूर्ण वर्णात नहीं श्रा सका, ऐंसी 
अमूल्य वस्तु आत्मा का अनुभव होने पर जिसने असंगपने से इन्द्रियों के 
विषयों से आत्मा को जुदा किया; पर से भिन्नपने - अधिकपने पूर्ण झ्रात्मा 


को. जाता, संचेतन किया व अनुभव किया, उसने इन्द्रियों के विषयों 
को जीता । हक 


. जड़-इन्द्रियाँ, भावेन्द्रियाँ और उन इन्द्रियों के विषयभूत पदार्थ- 
ये तीनों ही ज्ञान के परज्ञ य हैं। इन तीनों को जिसने जोता भर्थात्‌ इन 
सबसे जो भिन्न. हुआ वही 'जिन' या 'जेन' है। भ्रब॒ तक स्व-पर की एकता- 
बुद्धि से मान्यता में वह: अजेन' था। किन्तु अब स्व को पर से भिन्न 
जानकर, निमलपर्याय को प्रकट करके, वह जितेन्द्रिय जिन हुआ है _ 


प्रश्न :-इस गाथा में 'सर्वथा जुदा किया” ऐसा आ्राता है किन्तु 
जेनदर्शन में तो सर्वथा होता ही नहीं क्‍योंकि जेनदर्शन तो स्याद्वादी 
दर्शन है न ? | का ह 
उत्तर :- जैसे तारियल में छाला, काचली तथा गोले के ऊपर की 
लालिमा - इन सबके भीतर जो सफेद गोला है, वह उनसे स्वंथा भिन्न है । 
उसीध्रकार भगवान झात्मा चेतन्यगोला शरीर, कर्म और पुण्य-पाप की 
लालिमा या शुभाशुभभाव से सर्वथा भिन्न है। इनसे आत्मा केथब्चित 
भिन्न है और कथड्चित्‌ अभिन्न है- ऐसा नहीं है। । है 
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समयसारकलश टीका में श्लोक १८१ में पाँच बार 'सर्वथा' शब्द 
आता है। उदाहरण के रूप में - (१) शुद्धत्वपरिणमन 'सर्वथा”' सकल 
कर्मों के क्षय करने का कारण- है । (२), ऐसा शुद्धत्वपरिणमन 'सर्वथा' 
द्रव्य के परिणमन रूप है। (३) निविकल्प शुद्धस्वरूप के अ्नुभवरूप 
ज्ञान, जीव के शुद्धत्वपरिणमन से 'सर्वथा' सहित है, इत्यादि । 

जहाँ श्रपेक्षा लगती है वहाँ 'सवंथा' ही होता है। जैसे कि द्रव्य- 
अपेक्षा से आत्मा नित्य ही है और पर्याय अपेक्षा से अ्रनित्य ही है। 


इसप्रकार जो कोई मुनि द्रव्येन्द्रिय, भावेन्द्रिय और उनके विषय- 
भूत पंदार्थों को जीतता है, उसका सब ज्ञेय-ज्ञायक संकरदोष दूर हो जाता 
है। जानने योग्य वस्तु ज्ञायक की है और जाननेवाला ज्ञायक जाननेयोग्य 
वस्तु का है - ऐसा जानना शभज्ञान है, ज्ञेय-ज्ञायक संकरदोष है। जड़- 
इन्द्रियाँ, भावेन्द्रियाँ तथा भगवान व भगवान की वाणी इत्यादि इन्द्रियों 
के विषय परज्ञेयरूपहोने से स्व से भिन्न हैं, ऐसा होते हुए भी अज्ञानी 
उन्हें अपनी मानता है। कारण कि जिससे लाभ हुआ माने, उसे अपनी 
माने बिना नहीं रह सकता | यदि वे अज्ञानी अपने भ्रतिसुक्ष्म चेतन्यस्वभाव 
का अबलम्बन लें, अखण्ड एक ज्ञायक का आश्रय लें, असंग-स्वभावी निज- 
चेतन्य का अनुभव करें तो यह सम्पूर्णादोष दूर हो जाता है । 


समभाने के लिए कथन करें तो कथन में क्रम पड़ता है, किन्तु जब 
आत्मा का आश्रय लिया जाता है, तब एकसाथ सभी इन्द्रियाँ (द्रव्येन्द्रिय, 
भावेन्द्रिय व इनके विषयभूत-पदार्थ) जीत ली जाती हैं । अतिसुक्ष्म 
चेतन्यस्वभाव के बल से जब द्रग्येन्द्रियों को जीतता है, तब भावेन्द्रियाँ श्रोर 
इन्द्रियों के विषयों का लक्ष्य भी छूट जाता है। जब भावेन्द्रियों को जीते, 
तव भो अखण्ड एक चेतन्यशक्ति की प्रतीति होने पर द्रव्येन्द्रिय और पर- 
पदार्थों का लक्ष्य छूट जाता है। इसीप्रकार जब परविषयों को जीतता है, 
तब भी द्रव्य का ही लक्ष्य होने से जड़-इन्द्रियाँ व भावेन्द्रियाँ जीत ली 
जाती हैं। 

समझ में श्राया ! भाई ! यह तो समभने का मार्ग है। समझना 
क्या 'करना' नहीं है ? ज्ञानस्वरूप आ्रात्मा तो जानने, समभने के श्रलावा 
आर करता ही क्या है ? (आत्मा का तो एकमात्र 'जानना' ही कार्य है 
जिसे अज्नानी लोग कार्यरूप में ही नहीं गिनते हैं। ) 

टांकी से उक्केरी पत्थर की मूति के समान यह भगबान आत्मा एक 
अखण्ड टंकोत्कीर्ण ज्ञानस्वभावरूप है । राग व पर से भिन्न होने पर बह 
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जैसा है, वैसा दिखाई देता है। परमार्थ से ज्ञानी समाधिकाल में ज्ञानस्वभाव 
के द्वारा सबे-इन्द्रियों से भिन्न आत्मा का अनुभव करते हैं। द्रव्यसंग्रह, 
गाथा ४७ में आता है कि निए्चयरत्नत्रयस्वरूप निश्चयमोक्षमाग 
तथा व्यवहाररत्नत्रयात्मक व्यवहारमोक्षमार्ग - इसप्रकार दोनों प्रकार 
का मोक्षमार्ग निविकार स्वसंवेदनरूप परमध्यान में प्रगट होता है। 
अन्तरज्ध ध्यान में जाने पर ज्ञेय-ज्ञायक को भिन्नता होने पर जव॑ ड्न्द्रियाँ 
जीत ली जाती हैं, तव जो अबुद्धिपूर्वक राग .रह जाता है, वह व्यवहार- 
मोक्षमार्ग है। इसप्रकार जो अपने आत्मा का (सर्व इन्द्रियों से भिन्न) 
अनुभव करता है, वह जितेन्द्रिय जिन है । 
द्रब्येन्द्रिय, भावेन्द्रिय और इन्द्रियों के बिषय-इन तीनों को 
इन्द्रिय कहते हैं। उन सब का लक्ष्य छोड़कर अपने ज्ञानस्वभाव से अपने 
पूर्णा शुद्धचेतन्य का जो अनुभव करता है, उसे निश्चयनय के ज्ञाता 
गणुधरदेव जितेन्द्रियजिन तथा धर्मी कहते हैं। राग होता है, किन्तु वह 
आत्मा का परमार्थस्वभाव नहीं है । उस राग से पुण्य-पाप से पृथक होकर 
जब ज्ञायकस्वभाव का अनुभव होता है, तव जिनपने का - धर्म का प्रारम्भ 
होता है। ज्ञानस्वभाव (जानने का स्वभाव) राग में या अचेतन पदार्थों 
में नहीं है। इसकारण ज्ञानस्वभाव से आत्मा उन स्व से भिन्न है, 
अधिक है । - । आता 
: - अब कहते हैं कि कंसा है ज्ञानस्वभाव ? विश्व के ऊपर तैरता है 
अर्थात्‌ ज्ञायक पर-ज्ञेय को जानता हुआ भी पर>जज्ञेयरूप नहीं होता। 
राग, शरीर, वाणी आदि परद्रव्यों को ज्ञायक जानता है, पर उनरूप नहीं 
होता है। पुण्य-पाप का भाव राग है, अचेतन है; उसमें ज्ञानस्वभाव का 
अंश भी नहीं है। ज्ञानस्वभाव चेतन्य भगवान है । उसकी अनंत महिमा 
है। बहुत संक्षिप्त किन्तु बहुत महंत्त्व की बात है.। ह ह 
ज्ञानस्वभाव समस्त लोकालोक को जानता हुआ भी उस. रूंप॑ नहीं 
होता है, उससे भिन्न ही रहता है। श्रह्महा ! ज्ञानस्वभाव ऐसा है। 
भावशक्ति के कारण ज्ञानगुरा का विकाररहित जो निर्मल परिशमन होता 
है, उसमें समस्त विश्व जानने में आता है, तथापि ज्ञान की पर्योय विश्वरूप 
नहीं होती । केवलज्ञान की पर्याय सम्पूर्ण लोकालोक को जानती है, परन्तु 
लोकालोक के अस्तित्व के कारण वह ज्ञोनपर्याय लोकॉलोक को. जानती 
है “ऐसा नहीं है, ज्ञानपर्याय की तो स्वयं की हीं ऐसी शक्ति व॑ सामर्थ्य 
है। लोकालोक को जानते हुए भी ज्ञान की पर्याय ज्ञेयरूंप नहीं हुई है 
और ज्ञेय भी ज्ञान की पर्यायरूप नहीं हुए हैं। ऐसा ही वस्तु का 
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सहजस्वभाव है । इसकी महिमा ही ऐसी है, अधिक क्या कहें ? भ्राचायदेव 
ने गंम्भीर बात की है। 

केवलज्ञान के समान श्रतज्ञान की पर्याय भी विश्व को जानती है 
तथापि विश्व से भिन्न रहती है। श्रतज्ञान की पर्याय भले ही परोक्षरूप से 
जाने, तथापि जानने में कोई वस्तु वाकी नहीं रहती । केवलज्ञान और 
श्रतज्ञान में मात्र प्रत्यक्ष-परोक्ष का ही अन्तर है, दूसरा कोई अन्तर नहीं 
है। दूसरे प्रकार से कहें तो जो राग की मंदता है, उसे ज्ञान जानता है; 
तथापि ज्ञान का परिणमन राग से भिन्न रहता है अर्थात्‌ विश्व के ऊपर 
तरता है । 

तथा वह ज्ञानस्वभाव प्रत्यक्ष उद्योतपने सदा ही अन्तर में प्रकाश- 
मान है। पर प्रदार्थ मन या राग की सहायता बिना अपने अनुभव में 
प्रत्यक्ष होता है । अन्तरज् में प्रकाशमान वस्तु त्रिकाल है। इसलिए ऐसा 
अनुभव पर्याय में होने पर वह पर्याय भी सदा प्रकाशमान रहती है । शक्ति 
में से व्यक्ति प्रकाशमानरूप होती ही है। ज्ञानस्वभाव स्वयं से प्राप्त होता 
है, राग की मंदता से नहीं । इसे कोई एकान्त कहे तो उससे कहते हैं कि 
भाई ! वह एकान्त तो है किन्तु सम्यक्‌-एकान्त है। सम्यक्‌-एकान्त बिना 
अनेकान्त का भी ज्ञान नहीं होता । सम्यक्‌-एकान्त में श्राये बिना पर्याय, 
राग और निमित्त के अनेकान्तपने का ज्ञान यथार्थ नहीं होता । 

श्रीमद्‌ राजचंद्रजी ने भी कहा है कि - अनेकान्त भी सम्यक्‌- 
एकान्तस्वरूप निजपद की प्राप्ति के सिवाय श्रन्य हेतु से उपकारी नहीं 
है। भाई ! यह निजपद की प्राप्ति सरल है, क्योंकि जो निजवस्त है, उसे 
ही तो प्राप्त करना है। राग निज में नहीं है, श्रत: उसे प्राप्त करना सुलभ 
नहीं है । 

ग्रहाहा ! इस ज्ञानस्वभाव को जिसने जाना, अनुभव किया; वह 
जानता है कि वह ज्ञानस्वभाव अ्विनश्वर है, कभी नाश नहीं होनेवाला 
त्रिकाल शाश्वत व स्वतःसिद्ध है। श्रर्थात्‌ उसे कोई करता नहीं है,. वह 
परमार्थस्वरूप- है । देखो भगवान ज्ञानस्वभाव” यह शब्द प्रयोग किया 
है | जेसा आत्मा भगवान है, वेसा ही इसका ज्ञानस्वभाव भी भगवान 
है । जिसने ऐसे श्रात्मा को अनुभव में लिया, उसे ही आत्मा ऐसा है, परन 
जिसने ऐसे आ्रात्मस्वभाव को अनुभव में नहीं लिया, उसे नहीं है; क्योंकि 
आ्रात्मा क्या बस्त है, इसकी उसे खबर नहीं है । 

प्रभ ! तू ऐसा ही है, सहजवस्तु भी ऐसी ही है। ज्ञानस्वभाव विश्व 
के ऊपर तरता है श्रर्थात्‌ समस्त विश्व को जानने में समर्थ ए भी 
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नसे भिन्न रहता है । ज्ञान ज्ञेय में गये बिना ज्ञेगों को जानता है, इसलिए 
यज्ञान से भिन्न है। ऐसा अविनश्वर स्वतः सिद्ध, परमार्थरूप, परिपूर्ण 
गवान ज्ञानस्वभाव है । राग से भिन्न होकर उसका अनुभव होने पर वह 
सा है- यह ख्याल में आ्राता है । इसी का नाम जिनपना तथा सम्यर्दर्शन 
दि धर्म है । 


अहो ! सच्चा जैन होने की यह श्रलौकिक विधि है । पर्याय में राग 
' भिन्न पड़कर जब भगवान ज्ञानस्वभाव अनुभव में आया, तब जानने में 
गया कि मैं स्वयं पर से भिन्न व स्वयं से परिपूर्ण हू झौर स्वसंवेदन में 
ने योग्य हूँ। इसप्रकार पर से भिन्न होकर भगवान परिपूर्ण ज्ञानस्वभावी 
स्तु में अ्न्तमंग्त होता, पहली निश्चय-स्तुति है । यह केवली के गुण की 
तुति और आत्मा के गुण की स्तुति है । 


' शरीरपरिणाम को प्राप्त द्रव्येन्द्रियाँ, खण्ड-खण्डज्ञानरूप भांवेन्द्रियाँ 
त्रीर इन्द्रियों के विषयभूत पदार्थ कुटुम्ब-परिवार, देव-शास्त्र-गुरु, इत्यादि 
तभी पर-ज्ञेय हैं और ज्ञायक स्वयं भगवान आत्मा स्व-ज्ञेय है। विषयों की 
आसक्ति से उन-दोनों का एक जैसा अनुभव होता था, निमित्त की रुचि 
 ज्ञय-ज्ञायक का एक जैसा अनुभवः होता था; किन्तु जब भेदज्ञान से 
भत्ता का ज्ञान; हुआ, तब ज्ञेय-ज्ञायक संकर दोष दूर हुआ । तब "मैं तो 
क अखण्ड ज्ञायक हूँ ज्ञेय के साथ मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है” - ऐसा अन्दर 
 (स्व-संवेदन) ज्ञान हुआा 


इसप्रकार यह प्रथम प्रकार की स्तुति का कथन हुआ । 
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अथ भाव्यभावकसंकरदोषपरिहारेण- 


जो सोहं तु जिरिगत्ता खा्सहाबाधियं सुणदि झआाद॑ं । 
: त॑ जिंदमोह साहुं परमसट्ववियाणंया बेंति ॥३२॥ 


यो मोहं तु जित्वा ज्ञानस्वंभावाधिक जानात्यात्मानम्‌ । 
त॑ जितमोहं साथ परमार्थविज्ञायका ब्र्‌ वन्ति ॥३१॥ 


यो हि नाम फलदानसभथंतया प्रादुभू य भावकत्वेन भवंतमपि दूरत 
एवं तदनुवत्तेरात्मनो भाव्यस्य व्यायवर्तनेन हठान्सोहं न्‍्यवकृत्योपरतसमस्त- 
भाव्यभावकसंकरदोषत्वेनेकत्व टंकोत्कीर्य विश्वस्थाप्यस्योपरि तरता 
प्रत्यक्षोद्योततया नित्यमेवांत:प्रकाशमानेनानपायिना स्वेतःसिद्धेत परमार्थे- 
सता भगवता ज्ञानस्वभावन द्रव्यांतरस्वभाव-भाविभ्यः सर्वभ्यो भावान्त 


अब, भाव्यभावक-संकरदोष दूर करके स्तुति कहते हैं :- 

कर सोहजय ज्ञानस्वभाव रु, श्रधिक जाने आत्मा । 

'परमार्थ विज्ञायक पुरुष ने, उन हि जितमोही कहा ।॥॥३ २।॥ 

गाथार्थ :-[ यः तु | जो मुनि | मोहं |] मोह को | जित्वा] जीतकर 
[आत्मानस्‌] अपने आत्मा को [ ज्ञानस्वाभावाधिक | ज्ञानस्वभाव के 
द्वारा अन्य द्रव्यभावों से अधिक [ जानाति] जानता है [तं साधु | उस 
मुनि को [परमार्थविज्ञायकाः] परमार्थ के जाननेवाला | जितमोहं | 
जितमोह | ब्र्‌ वन्ति | कहते हैं । 

टीका :-मोहकर्म फल देने की सामथ्य से प्रगट उदयरूप होकर 
भावकपने से प्रगट होता है तदनुसार जिसकी प्रवृत्ति है ऐसा जो 
अपना आत्मा-भाव्य, उसको भेदज्ञान के वल द्वारा दूर से ही अलग करने 
से इसप्रकार वलपूर्वक मोह का तिरस्कार करके, समस्त भाव्यभावक - 
संकरदोप दूर हो जाने से एकत्व में टंकोत्की्ण (निश्चल) और ज्ञान- 
स्वभाव के द्वारा अन्यद्रव्यों के स्वभावों से होनेवाले सर्व अन्यभावों से 

रमार्थत: भिन्न अपने आत्मा को जो (मुनि) अनुभव करते हैं वे निश्चय 

से जितमोह (जिसने मोह को जीता है) जिन हैं । कसा है वह ज्ञानस्वभाव ? 
समस्त लोक के ऊपर तिरता हुआ, प्रत्यक्ष उद्योतरूप से सदा अन्तरज्ध में 
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रेस्य: परमार्थतोतिरिवतमात्मानं संचेतयते स खलु जितमोहो जिन इति 
द्वितीया निश्चय स्तुतिः । 


* एवमेव च सोहपंदपरिवतंनेन रागद्रेपक़ोधमानसायालोभकर्मनोकर्मे- 
मनोवचनकायसत्राण्येकादश पंचानां श्रोज्रचक्षुप्नाणरसनस्पर्शनसूत्राशामि- 
द्रियसत्रेण पृथरव्यास्यातत्वाहबास्येयानि । अ्रनया दिशान्यान्यप्पूद्यानि । 
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प्रकाशमान, अ्विनाशी, अपने से ही सिद्ध ओर परमार्थरूप ऐसा भगवान 
ज्ञानस्वभाव है.। 


इसप्रकार भाव्यभावक-भाव के संकरदोप को दूर करके दूसरी 
निश्च॑यस्तुति है । 


: इस गाथासूत्र में एक मोह का ही नाम लिया है; उसमें 'मोह' पद 
को बदलकर उसके स्थान पर राग, हेष, ऋघध, मान, माया, लोभ, कर्म, 
नोकम, मन, वचन, काय रखकर ग्यारह सूत्र व्याख्यानरूप करना श्रौर 
श्रोत्र, चक्ष, श्रांण, रसन तथा स्पर्शन-इन.पाँच के सूत्रों को इन्द्रियसूत्र के 
द्वारा अलग व्याख्यानरूप करना; इसप्रकार सोलह सूत्रों को भिन्न-भिन्न 
व्याख्यानरूप करना और इस उपदेश से अन्य भी विचार लेना। 


 » भावाथे,:-भावक मोह के अनुसार प्रवृत्ति करने से श्रपना झ्रात्मा 
भाव्यरूप होता है, उसे भेद ज्ञान के बल से भिन्न अनुभव करनेवाले जितमोह 
जिन हैं। यहाँ ऐसा झ्राशय है कि श्रेणी चढ़ते हुए जिसे मोह का उदय अनुभव 
में नःरहे और जो अपने बल से उपशमादि करके आत्मानुभव करता है 
उसे जितमोह कहा-है। यहाँ मोह को जीता है; उसका नाश नहीं हुआ । 
-... . गाथा ३२ की उत्थानिका एवं गाथा पर प्रवेचन /. .. ' 
+ इंकतीसवीं गाथा में ज्ञेय-ज्ञायक संकंरदोष को दूर करके होने 
वाली परमा्थ-स्तुति का वर्शांन किया । द्रव्येन्द्रिय, भावेन्द्रिय और इन्द्रियों 
के विषयभूत पदार्थों से भिन्‍ने ज्ञानानन्दस्व॑भावीं शुद्धात्मा का अनुभव 
हक रा चौथे से सातवें गुशस्थानवर्ती ज्ञानी ही-ऐसी- परमार्थ स्तुति 


हा एक बत्तोसवीं गाथा में भाव्य-भावक संकेरदोष का अभाव करके 
होनेवाली परमार्थ-स्तुति का कथनः करते: है कक कक रच. के 

. शनियों ने-मुन्रियों ने मिथ्यात्व को तो जीत ही लिया है 'परन्तु 
अभी भी जो कर्म का. उदय आता है, उसमें भी -अपने उपयोग:का: जडान 
न करके ज्ञान स्वभाव के द्वारा सर्व परद्वव्यों से. अधिक. अपने स्वरूप में 
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रहकर जो उदय को मात्र जानते हैं, वे मनि जितमोही कहलाते हैं । 
इन्द्रियों की एकता टूट गई है श्रौर स्वभाव की एकता हुई है, इसंसे ज्ञानी 
के ज्ञेग-ज्ञायक संकरदोष का तो अभाव हो गया; पर अभी अस्थिरता 
के कारण कम के उदयरूप भावक की ओर के भूकाव से जो विकार रूप 
भाग्य होता है, वह भाव्य-भावक संकरदोष है । निश्चय से आत्मा विकार का 
कर्त्ता नहीं है, इसलिए कम के उदय को भावक कहा और वहं कर्म भावक 
श्र्थात्‌ विकार रूप भाव्य को करनेवाला है - ऐसा कहा । उस भाव्य-भावक 
संबन्ध को ज्ञानी ने अपने स्वभाव काआश्रय लेकर हटा दिया है श्र्थात्‌ 
कर्म के उदयरूप भावक का अ्रनुसरण करके जो विकाररूप भाव्य होता था, 
वह स्वभाव का आश्रय होने पर हुआ नहीं । तब भाव्य-भावक संकरदोष 
भो दूर हो गया । इससे उसे परमार्थ के जानकार जितमोही कहते हैं । 


इस गाथा में जो मोहकर्म की बात है, वह चारित्र मोहनीय कम 
की बात है। चारित्र मोह के उदय में ज्ञानी को परद्रव्य में एकत्वबुद्धि 
नहीं होती, किन्तु जो भ्रस्थिरता होती है वह स्वयं कर्म के वश होने पर 
होती है। उक्त अस्थिरता का जो परिणमन है, उसका कर्त्ता ज्ञानी आत्मा 
है, क्योंकि भाव्य होने लायक ज्ञानी भी है । 


प्रवचनसार में ४७ नयों में एक कते नय आयो है । उसमें कहा है 
कि जैसे रंगरेज रंग को करता है, उसी तरह धर्मात्मा भी रागरूप परिण- 
मता है। इसलिए उस राग का कर्ता धर्मात्मा स्वयं है। कर्म से राग 
होता है या कर्म राग का कर्त्ता है, ऐसा नंहीं है। अब कहते हैं कि जिसने 
स्वयं की पर्याय को ज्ञायक की ओर भुकाकर भावक के निमित्त से जो 
विकार होता था, उसे दूर ही से छोड़ दिया है (ऐसा नहीं कि पहले किया, 
फिर छोड़ दिया, किन्तु विकार जिसने होने ही नहीं दिया,) उसे जितमोह 
कहते हैं । 

। गाथा ३२ की टीका पर प्रवचन 

जड़ मोहकर्म फल देने की सामथ्थ्य से प्रकट उदयरूप होता है। 
फल देने की सामथ्य से अर्थात अन॒भाग से । यहाँ जो कम सत्ता में पड़े हैं, 
उनकी वात नहीं है; किन्तु उदय में झ्राये कर्मों की बात है। उदयपने जो 
कर्म प्रगट होते हैं वे भावक हैं, श्रौर विकारी होने लायक जो जीव हैं उन्हें 
ही इन कर्मों का उदय निमित्त होता है। 


जो जीव कम का अनुसरण करके विकार - भाव्य करता है, उसे ही 
कर्म का उदय भावक कहलाता है और वह विकार का होना भाव्य 
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कहलाता है। भांवक कम का उदय तो जड़कर्मों में आता है, किन्तु 
उसके अ्रनसार जब तक प्रवृत्ति है, तब तक अ्रस्थिरता होती है व भाव्य- 
रूप विकार होता है। इससे भाव्य-भावक दोनों एक रूप होते हैं। एक 
होते हैं, इसका अर्थ है कि दोनों का निमित्त-नैमित्तिक संवन्ध होता हैँ । 
समकिती जितेन्द्रिय जिन तो हुआ है, परस्तु श्रभी भाव्य-भावक संकर 
दोष ठालना शेष है। चारित्रमोह का उदय आता है श्रीर उसके अनुसार 
प्रवृत्ति होने से भाव्यरूप विकारीदशा होती है। ज्ञानी उस विकारी 
भाव्य का भी उपशम करता है - यह दूसरे प्रकार की स्तुति है । 

जब मोहकर्म सत्ता में से फल देने की शक्ति से भावकपने प्रगट 
उदय में ग्राता है, तब ज्ञानी स्वयं श्रात्मा की अश्रस्थिरता से उस रूप 
अनुसरण करने की प्रवृत्ति होने से, भावक के निमित्त से भाव्यरूप-विकार 
रूप परिणमता है। कर का उदय आता है, तो उसे उसरूप होना ही पड़ता 
है- ऐसा नहीं है | परन्तु जो कर्म का उदय आने पर स्वयं अपनी वत्तंमान 
योग्यता से तद्रूप परिणमता है, तो वह भाव्य होता है । 

म जब तक ऐसी स्थिति रहती है, तब तक दूसरे प्रकार की स्तुति 
नहीं होती है; किन्तु जब आत्मा के गुणों की शुद्धि में वृद्धि हो, तव यह 
स्तुति होती है । ह 
जो विकारी पर्याय निमित्त का अनुसरण करके होती है, उसमें 


भाव्य-भावक संकरदोष है। इस दोष को जो जीतता है, उसे दूसरे प्रकार 


को स्तुति होती है और उसी के आर गे 
होतीहै। आत्मा के गुणों में शुद्धि की वृद्धि भी 


... श्रही! श्राचाये ग्रमृतचन्द्र देव ने कैसी गजब टीका लिखी है। इसमें 
अमृत और न्याय भरा हुआ है। । द 
गम जो आत्मा भेदज्ञान के वल से उदय की ओर भूुकने वाले भाव्य को 
हक है, दूरसे ही उदय से पीछे हटकर ज्ञायकभाव का श्रनुसरण 
स्थिरता करता है, उसके भाव्य-भावक संकरदोष टलता है । । 
प्रश्न :- “दूर से ही पीछे हटकर” इसका क्‍या तात्पये है? रु 
के हि +भावकरूप उदय का अनुसरण करने से आत्मा में पहले 
हि भाग्य हुआ और पश्चात्‌ वहाँ से हटे, पीछे को हटे -ऐसा नहीं 
सा के भेंदज्ञान के बल से उदय में अपने उपयोग को जोड़ा ही नहीं 
रे कक की ओर का विकारी भाव्य हुआ ही नहीं, इसे ही 'दूर से 
है| पीछे हटकर कहा जाता है । स्वभाव की ओर के भुकाव से पर की 
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ओर का भुकाव छूट गया-इसे ही दूर से ही पीछे हटकर - ऐसा कहा है । 
ग्राहाहा ! भेदज्ञान के बल द्वारा भ्रर्थात्‌ ज्ञावकभाव की ओर के विशेष 
भुकाव से 'पर से भिन्‍न एक ज्ञायक हूँ ऐसे अन्तर में स्थिरता की वृद्धि 
से जिसको उदय की और की दशा हो उत्पन नहीं हुई, उसे भाव्य-भावक 
संकरदोष दूर हुआ व उसने मोह को जीता है। अहो ! केवली व 
श्रतकेवली द्वारा की गई यह जितमोह जिन के स्वरूप की .कथनी केसी 
अ्रलौकिक है। 
कितने ही लोग ऐसा मानते हैं कि जेसा कर्म का उदय आता है, 
वेसा भाव जीव में होता ही है, तथा जब कर्म निमित्तरूप बनकर उदय में 
ग्राता है, तव उससे जीव को विकार करना ही पड़ता है, परन्तु ऐसा 
नहीं है । जीव जब स्वयं कर्म के उदय का अनुसरण करके परिणमता 
है; तो भाव्य - विकारी होता है । तथा भेदज्ञान के बल से कर्म से द्र से ही 
पीछे हटकर, उदय का अनुसरण नहीं करे तो भाव्य - विकारी नहीं होता । 
उदय जड़कर्म की पर्याय है व विकार आत्मा की पर्याय है। जड़ की पर्याय 
व आत्मा की पर्याय के बीच अत्यंताभाव है। इसकारण न उदय के 
ग्रनुसार विकार होता है और न करना ही पड़ता है । ह 
मोहकर्म है' ऐसा कहकर उसके अस्तित्व की सिद्धि की है। भश्रब 
वह फल देने की सामथ्यें रूप से प्रगट हुआ भ्रर्थात्‌ सत्ता में से वह उदय 
में आया । जो जीव उसका अनुसरण करके भाव्य या विकार करें तो वह 
कम का उदय भावकरूप से प्रगट हुआ-ऐसा कहा जाता है, और मोह- 
रूप होनेवाले जीव को भाव्य कहा जाता है। ऐसे भाव्य आत्मा को भेद- 
ज्ञान के वल द्वारा स्वभाव की ओर भुकाने से उदय की झोर का लक्ष्य 
छुट जाता है तथा अपने स्वभाव पर लक्ष्य जाता है। इसे ही मोह का 
जीतना कहते हैं। जिस समय उदय आया, उसी समय राग का अभाव 
होता है, पीछे नहीं; क्योंकि जब उदय श्राया तब उसके अनुसार परिणमन 
नहीं हुआ और राग भी उत्पन्न ही नहीं हुआ । 
आहाहा ! एक-एक पंक्ति में कितना रहस्य भरा है? लोगों का 
भाग्य है कि समयसार जैसा शास्त्र बन गया, इसमें तो महामुनियों ने संत्‌ 
का ढिढोरा पीटा है। कैसी अद्भुत टीका है! ऐसी टीका - भरत क्षेत्र में 
कहीं नहीं है। अरहा ! वीतरागी मुनियों को आनन्द में भूलते-भूलते 
विकल्प आया और इन शब्दों की रचना हो गई, उन्होंने रचना की नहीं 
है। उससमय शब्दों की पर्याय होनी थी, इसी लिये हुई है। टीका के शठ 
यी पर्याय का जन्मक्षगा था, इसीलिए टीका हुई है। विकल्प श्राया, इससे 
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टीका हुई-ऐसा नहीं है । टीका के शब्दों को इसी रूप में परिणमना 
था, इसलिए शब्द इसरूप परिणम गये हैं, टीका 'करने का विकल्प तो 
नि्ित्तमात्र था। ! ० 


.. क्षायिक सम्यरदृष्टि या मुनियों को भी भावक-निमित्त के लक्ष्य से 
स्वयं ही भाव्यरूप होने की योग्यता पर्याय में है। इसलिये भावक के उदय 
के काल में, उसके अनुसार जो प्रवृत्ति करे तो उस आत्मा की भाव्य कहा 
जाता है। यह भाव्य-भावक संकरदोष है। ऐसा जो भाव्य आत्मा है, 
उसको भेदज्ञान के बल से श्रर्थात्‌ स्वयं के पुरुषार्थ से पर की शोर. के 
भुकाव से जुदा किया। अ्रतः पर के लक्ष्यवाली विकारीदशा ही उत्पन्न 
नहीं हुईं । उदय तो उदय में रहा और अपने पुरुषार्थ से श्रात्मा को उदय 
से भिन्न करते पर पीछे स्वभाव की ओर मोड़ने पर मोह उत्पन्न ही नहीं 
हुआ, जिससे भाव्य-भावक संकर दोष दूर हो गया | निमित्त का अनुसरण 
छूटने पंर, उसके अ्रनुसार जो खुद का पुरुषार्थ हुआ था, वह श्रव उपादान 
का अनुसरण करके होता है, इससे भावक मोहकर्म के अनुसरण से हुई 
अ्रस्थिरतारूप भाव्यदशा भी नहीं होती । समकिती को भगवान श्रात्मा 
का आश्रय तो है ही, परन्तु जबतक खुद का अस्थिरतारूप हीन पुरुषार्थ 
है, तबतक वह भाव्य होने की योग्यतावाला है। इसकारण जब कर्म 
का विपाक आता है तब उसके अनुसार. भाव्य-भावक की एकता होती 
है। परन्तु जो सबल पुरुषार्थ करे भ्र्थात्‌ निज स्वभाव के विशेष आ्राश्रय 
द्वारा दूर से ही उदय से पीछे हटे तो भाव्य-भावंक की एकता नहीं होती । 
जो भाव्य विकारी होता था, वह नहीं हुआ; यही उसका जीतना है। 

ह है सत्ता में मोहकर्म है; वह जिसंसमय फल देने की' सामथ्ये से 
उदय में आता है, उसीसंमय ज्ञान की पर्याय में उसका अनुसरण करके 
अस्थिरतारूप भाव्यदंशा होने की योग्येता भी है। इस प्रकार दोनों की 
भ्रस्ति सिद्ध की है। जब वह ज्ञानी आत्मां बलपूर्वक मोह का तिरस्कोर 
करके निमित्त की ओर का आदर छोड़ देता है और कर्म के फंल को 
अनादर करके अन्दर भगवान ज्ञायक त्रिकाली के आदर में-आश्रय में 
जाता है, तबं उसके भाव्य-भावक संकरदोष दूरं होता है। यह भगवान 
आत्मा स्वयं सर्वेज्ञस्वभावी है, यह उसी की स्तुति हैं। भाई ! वस्तुस्थिति 
ही ऐसी है। अपने भाव में इसका भाव॑ भासन होना चाहिए। चाहे जैसा 
मान ले तो काम- नहीं चलेगा । अहो !.; केवली: का अनुसरण करनेवाली 
यह अलोकिक टीका है। परमार्थवचनिका में पण्डित . बनारसीदासजी 
कहते हैं कि 'यह चिट्ठी (वचनिका) यथाय्रोग्य,सुमृति प्रमाण केवलीवचन - 
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अनुसार है। जो जीव सुनेंगे, समभेंगे व श्रद्धां करेंगे उनकी .भाग्योनंसार 
कल्योरकं।री होगी.!' जब बनारसीदासजी ऐसा कहंते हैं तो फिर सन्‍तों 
को तो क्या बात ? डे 


कर्मों के उदय के काल में उसका अनेंसरंणं करने से जो विकारी 
दशा होती है, वह दोष है। जो मति मोह का तिरस्कार करके श्रर्थात्‌ 
चारित्रमोह के उदय की उपेक्षा करके उसका अ्रनुसरण छोड़कर निज- 
ज्ञायकंभाव का अनुभव करते हैं, वे निश्चय से जितमोहजिन हैं। यह 
दूसरे प्रकार की स्तुति पहले प्रंकार की स्तुति से ऊंची है । ३१वीं गाथा 
में २ ३२वीं गाथा में मध्यम और ३३वीं गाथा में उत्कृष्ट स्तुति 
कही है । 


जितने अंश में पर की ओर से हटकर स्वे की शरीर अआंते हैं; उतने 
अंश में भाव्य-भावक संकरदोषं॑ दूर होता है; भांव्य-भांवक की जो एंकंतां 
थी, वह दूर हो जाती है। यह दोष दूरं होने पर मुनि एँकंत्व में टेंको- 
त्कोर्ण (निश्चल) और ज्ञानस्वभाव के द्वांरा अन्य द्रव्यों के स्वभाव से 
होनेवाले समस्त अन्य भावों से परमाथत: भिन्न, अपने आत्मा का अश्रंनुभव 
करते हैं | आहाहा ! “णाणसंहावाधिय ग्रर्थात्‌ ज्ञौनसंवभाव द्वारा 
भ्रन्य द्रव्यों के स्वंभाव से हीनेवाले सर्वभावों से पंस्मार्थे से भिन्न.निंज 
आत्मा को जो म॒नि अ्नभव करते हैं, वे निंईंचंय से जितमोही हैं। उन्होंने 
मोह को जीता है, किन्तु अ्रभी टाला नहीं है। मोह कं उपशंम. किया है 
किन्तु क्षय नहीं किया है, पुंसुषार्थ अंभी इतनी मंन्द है । 


म्‌नि व समकिती की दृष्टि में राग. का श्रभाव है,.इसलिए कम के 
उदय से वत्तं॑मान- पर्याय में राग होता है - ऐसा नहीं जानना । बल्कि ऐसा 
जानना कि पर्याय में अ्रभी राग होने की. योग्यता है, जिससे भावकर्म की 
झोर का भुक्राव होने पर रागरूप भाग्य होता है। मुनि भावकरूप -मोह- 
कर्म की उपेक्षा करके, उसका लक्ष्य.छोड़कर, एक ज्ञायकभाव त्रिकाली 
पत्रव भगवान का आश्रय करते हैं, अतः उन्हें जितमोहजिन कहते हैं । 
भाई ! यह एक ज्ञायकभाव जिसे यथार्थ समभ में थ्रा जाता है, उसे.श्रन्य 
सभी भाव यथार्थ समभ में झा जाते हैं किन्तु जिसे एक ज्ञायक भाव का 
ठिकाना नहीं मिलता, वह अपना सभी दोप कर्म पर मढ़ता है । 


झ्व कहते हैं कि ज्ञानस्वभाव कैसा है? ३१वीं गाथा में जो कहा 
था, वही वात यहाँ है। यह समस्त लोक के उपर तेरता है। ज्ञान की 
पर्याय में स्व-पर प्रकाशक होनें का स्वभाव है । इसलिए ज्ञानस्वभाव द्वारा 
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ज्ञेय को - लोक को जानता है, तथापि वह ज्ञेय से भिन्न रहता है। जशेय को 
बराबर जानता हुशा, ज्ञेयरूप नहीं होता | समस्त 'ज्ञेयों के ऊपर-ऊपर 
तैरता रहता है श्रर्थात्‌ जानने योग्य ज्ञेय से जुदा रहता है। वह ज्ञान- 
स्वभाव प्रत्यक्ष उद्योतपने सदा ही अंतरंग में प्रकाशमान है । इसलिए 
ज्ञानपर्याय के द्वारा अन्तर में आत्मा को विषय बनाने पर वह पर्याय में 
भी प्रत्यक्ष हो जाता है। ऐसा अविनाशी भगवान ज्ञान स्वभाव स्वयं 
से ही सिद्ध और परमार्थसत्‌ है। आहाहा..! आत्मा तो. भगवान है-ही, 
किन्तु उसका ज्ञानस्वभाव भी भगवान है।.इस निज भगवात्त, की यह 
स्तुति है भर्थात्‌ श्रात्मा स्वयं भगवान है, यह. उसकी स्तुति है।... 


शिष्य ने पूछा था कि तीर्थंकर श्र केंवलीं की निश्चय स्तुति केसे 
होती है? उसका उत्तर इस प्रकार दिया है-कि जब आत्मा .राग व पर 
से भिन्न होकर, एक .निज ज्ञायकभाव में एकाग्र होकर उसे अनुभवता है, 
वही उसकी स्तुति है। भावक कर्म का उदय है और. भाव्य होने लायक 
'निज आत्मा है, उन दोनों की एकता ही भाव्य-भावक संकरदोष है। उ 
दोष को दूर करते हुये दूसरे प्रकार की स्तुति होती है। ' . : ४ 

गाथांसूत्र में एक मोह का ही नाम लिया है। उसमें 'मोह' पद 
बदलंकर राग, द्वेष, क्रोध, माने, मोया, लीभ, कर्म नोकेम, मन, वचन, 
काय इन पदों को रखकर ग्यारह सूत्रों का भिंन्न-भिन्ने रूप से व्याख्यान 
करना चाहिए। यद्यपि चारित्रमोहं का उंदंय तो कंम में आया, किन्तु 
सम्यक्दृष्टि ज्ञानी का आत्मा भी उसका अनुसरण: करके पर्याय में राग द्वेष 
रूप होने की योग्यतावाला-है.। इसंकारण कर्म के उदय-के अनुर्सार जो 
पर्याय में... रागह्ेष होते हैं, वह .संकरदोष है । जब: ज्ञार्यकश्वभाव के उम्र 
आ्राश्चय से ज्ञानी का कर्मोदय. की ओर का भुकाव छूटकर-पर से पृथक्ता 
हो-जाती है 'और उससेः राग-द्वेंष उत्पन्न नहीं होते. बल्कि अरागी-अद्वेषी- 
वीतरागी परिणाम प्रगट होते हैं, उसे राग-हेष॑ का जीतना कहते हैं ।. - : 

. राग वद्ठेष में चारों क्रषांयें आ जाती हैं। क्रोध तथा मात्त देष- 
रूप हैं, माया तथा लोभ रागरूप हैं। यद्यपि चारित्रमोहं का 'उंदय तो 
जड़ में ग्राता है, तथापि समकिती तथा मुनि के भी चारित्रमोह के चारों 
ही प्रकार के कर्मोदिय का अनुसरण करके कपायरूप परिणमन करने की 
योग्यता है। यहाँ कषाय प्रगेट हुई, पश्चात्‌ जीतकर छोड़ देता है, ऐसा 
नहां समझता; परन्तु कषाय उत्पन्न ही नहीं होने देता है, यह समझना 
चाहिए । कपाय के उदय की ओर का लक्ष्य छोड़कर स्वभाव के लक्ष्य से 
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स्वभाव का अनुसरण करते हुए भावक व भाव्य का भेदज्ञान होता है। 
इस कारण भाव्य कषाय उत्पन्त ही नहीं होती है। उसे ही कषाय का 
जीतना कहा है । 


एक झोर ४७ शक्तियों के वर्णन में ऐसा कहा है कि कर्म का निमित्त 
होने पर भी राग का कर्त्तापना जीव के नहीं, जीव राग का श्रकर्त्ता है, ऐसा 
इसका स्वभाव है । राग को न करे - ऐसा उसमें भ्रकर्त्तागुण है । “समस्त 
कर्मों के द्वारा किये गये ज्ञातृत्वमात्र भिन्‍त जो परिणाम, उन परिणामों के 
करण के उपरमरूप अकत्तु त्वशक्ति है” कम के द्वारा किया गया परिणाम 
श्र्थात्‌ विकारी परिणाम जीव करे, वस्तुतः ऐसा जीव में कोई गुण 
नहीं है। इसका रण पर्याय में जो विकार होता है, उसे कर्म के निमित्त से 
देखकर कर्म से किया गया - ऐसा कहा है। जबकि यहाँ यह कहते हैं कि 
राग के भाव्यरूप होने की योग्यता जीव की है, इसलिए वह राग का 
कर्त्ता है। प्रवचनसार में ४७ नयों में एक कत्त्‌ त्वनय है। उसमें कहा है-- 
आत्मद्रव्य कर्त्तानय से, रंगरेज की तरह रागादि परिणाम का करने- 
वाला है | जहाँ ४७ शक्तियों का वर्णन किया है, वहाँ द्रव्यदृष्टि से आत्मा 
राग का शअ्रकर्ता-ऐसा कहा है। शक्तियों के प्रकरण में दृष्टि के विषय और 
स्वभाव की अपेक्षा से वर्णन है, इसकारण जीव राग का कर्त्ता नहीं है- 
ऐसा अकर्त्ता स्वभावी कहा है। जब कि यहाँ पर्याय में क्षणं-क्षण में कभी 
पराधीनता, कभी स्वाधीनता होती है, उसका ज्ञान कराया है । 


दृष्टि के साथ जो ज्ञान प्रगट हुआ है, वह ऐसा जानता है कि जीव 
'कर्त्तानय से रागरूप परिणमन करनेवाला है। कर्म के कारण जीव 
रागरूप होता है, ऐसा नहीं है । उसी प्रकार राग करने लायक है - ऐसा भी 
नहीं है; परन्तु रागरूप से जीव स्वयं परिणमता है, इसलिये कर्त्ता कहा 
जाता है। ऐसा होते हुए भी 'कर्त्तानय” के साथ “अकर्त्तानय” होने से राग 
का ज्ञानी साक्षी ही है, जाननेवाला ज्ञाता ही है। राग को न करे -- ऐसा 
अकरत्त त्वगुरणा आत्मा में है । तथापि पर्याय में जो राग होता है, वह कर्मे 
के निमित्त से कमें का अनुसरण करके पर्याय की तद्रूप होने की योग्यता 
से होता है। 


पर की ओर का भुकाव (वलण) छोड़कर स्व की ओर का 
फकाव करना, वह सच्चा परुषार्थ है। शक्ति व द्रव्यस्वभाव की अपेक्षा 
से जीव के राग-द्वेप का भोक्तापना नहीं क्योंकि उसमें अ्रभोक्त त्व- 
शक्ति है। कर्म निमित्त से हुए विकारी भावों के उपरमरूप श्रात्मा का 
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अनुभव करना, वही वस्तुतः भ्रपना भोक्तापना है। यह गुर व द्रव्य को 
अभेद करके कही गई बात है । ह 


जब 'पर्याय में क्या है? - यह सिद्ध करना हो, तब भोकतृत्वनय से 
सुख-दु:ख, संकल्प-विकल्प, पुण्य-पाप व राग-हेष का भोगनेवाला है; ऐसा 
एक नय है, परन्तु पर को आत्मा भोगनेवाला नहीं है। धवल के छठे 
भाग में भी कहा है कि अन्तरंग कारण प्रधान है, निमित्त प्रधान नहीं है । 


प्रश्त :-स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा में आता है कि देखो पुदूगल की 
शक्ति ! वह केवलज्ञान को भी रोकती है। क्योंकि केवलज्ञान को रोकने 
वाला केवलज्ञानावरणी कम है न ? 


उत्तर :-यह तो पुदूगल में निमित्तरूप होने की उत्कृष्ट में उत्कृष्ट 
कितनी शक्ति है, यह बतलाया है। केवलज्ञानावरणी कर्म का उदय 
ग्राया, इसलिए केवलज्ञान रुका है - ऐसा नहीं है। उदय तो जड़ में है 
और उदय का अनुसरण करने की भी योग्यता जीव की स्वयं की है । 
इसलिए ज्ञान अपने कारण से हीनपने को प्राप्त हुआ है। परिणति में 
विषय का प्रतिबंध होनेपर कम विषय ग्रहरा करता है और अधिक 
विषय छोड़ देता है; वह स्वयं से होता है, ज्ञानावरणी कम तो इसमें 
निमित्तमात्र है। ज्ञानावरणी कम का उदय भावकपने झ्राता है, वह उसकी 
सत्ता में है और जीव में अपने कारण उसका अनुसररं करके ज्ञान की 
हीनदशा होनेरूप भाव्यदशा होती है - यह भाव्य-भावक संकरदोष है । 
जब, पर्याय को पूर्ण निर्मेल करने के लिए पूर्रानन्दस्वरूप भगवान का 
पूर्ण आश्रय करने से निमित्त का आश्रय छट जाता है तब वह भाव्यपना 
नहीं रहता और केवलज्ञान प्रगट हो जाता है। इसीप्रकार मति-श्रुत- 
ञवधि-मंतःपर्यय ज्ञान में भी समंभ लेता चाहिए। इसप्रकार ज्ञानावरणी 
कर्म जीता जाता है। ह ह हु 


केवलदर्शतावरणी कर्म का उदय आने पर, उसका अनुसरण 
करे, तो दर्शन की हीनताहोनेरूप भाग्य होता है। ज्ञानी व मुनि के भी 
पर्याय में दर्शश की हीनदशारूप भाव्य होने की योग्यता होती है, उस 
योग्यता के कारण भाव्य होता है, कर्म के कारण नहीं । यदि वह उदय की 
ओर का लक्ष्य छोड़कर स्वभाव में झा जाये (सम्पूर्ण श्राश्रय प्राप्त 
करले) तो केवलदर्शनावरणी कर्म जीत लिया जाता है। उसीघ्रकार चक्ष- 
अचक्षु-अवधिदर्शनावरणी कर्म जीतने के संबंध में भी समझना चाहिए। 
अन्तराय कर्म के निमित से दान, लाभ, भोग, उपयोग, तथा वीयेँ यह 
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पांच पर्यायें हीन होती हैं। अन्तराय कर्म का उदय आञाता है, इसलिए 
ये पांच पर्यायें हीन होती हैं, ऐसा नहीं है । परन्तु जब यह हीनदंशा होती 
है, तब कर्म के उदय को निमित्त कहते हैं। लाभान्तराय, दानान्तराय 
भोगान्तराय, उपभोगान्तराय तथा वीर्यान्तराय कर्म का उदय तो जड़ में 
आता है और उसी समय हीनदशाः होने की स्वयं उपादान में योग्यता है 
इस कारण उदय का अनुसरण करने पर हीनदशारूप भाग्य होंता है । 
परन्तु पर का लक्ष्य छोड़कर त्रिकाल वीतरागमूर्ति श्रकषायस्वभावी 
भगवान आत्मा का आश्रय करे तो भाव्य-भावक की एकता का संकरदोष 
टंल जाता है। इसप्रकार यह अन्तराय कर्म का जीतना है । 


इसीप्रकार ग्रायुकर्म का उदय है, इसलिए जीव को शरीर में रहना 
पड़ता है - ऐसा नहीं है। भावक कर्म का उदय जड़ केर्म में है और उसका 
ग्रनसरण करने से पर्याय में रहने की योग्यता स्वयं की है, इंसे कारण 
जीव वहाँ रहा है। श्रायकर्म तो निमित्तमात्र है। सातां-अंसाता बेदनीये 
कर्म का उदय तो जड़ में होता है। वस्तुतः यह तो संयोग की प्राप्ति में 
निमित्त है। उसके उदय से जीव की पर्याय में जो किंचित्‌ नुकसान होता 
है, वह अपने खुद के कारण हैं, उदय के कारण नहीं है।. 


नाम कर्म का उदय भी जड़ में होता है और उसके निमित्त से जीव.की 
सक्ष्म अरूपी निर्लेपदशा प्रगट नहीं होती । वह जीव की स्वयं की योग्यता 
से प्रगट नहीं होती है, क्योंकि उस काल में उदय का झ्नुसरण होता है। 


गोत्रकर्म संबंध में भी ऐसा ही समझ लेना । 


इसप्रकार आ्राठों ही कर्मों का. उदय, तो जड़ में है और भावकर्म के 
अनुसरण से होने योग्य जो भाव्य है, वह आत्मा की स्वयं की दशा है, कर्म 
के कारण नहीं । उदय को न गिनकर, उसकी परवाह न करके, उसका 
लक्ष्य छोड़कर, निष्कर्म निज ज्ञायकभाव का अनुसरण करने से ज्ञानी 
की ऐसी भाव्य दशा ही नहीं होती; यही कर्म का जीतना कहलाता है। 


घाति कर्म के कारण आत्मा में घात होता है, ऐसा नहीं है । घाति 
कर्म के उदयकाल में पर्याय में जितनी हीनदशारूप में परिणमने की श्रर्थात्‌ 
भाव घातिरूप होने की स्वयं की योग्यता है वह कर्म के कारण नहीं है । 
कर्म के कारण कम में पर्याय होती है, आत्मा में नहीं | आ्राहाहा ! पर के 
कारण दूसरे में कुछ हो, ऐसा जेनधर्म में है ही नहीं । गुणों की पर्याय 
होती है, उसमें वह स्वयं ही कारण है, क्योंकि वह स्वयं ही कम का 
ग्रनुसरण करता है। स्वयं ही जितने श्रंश में निमित्त का श्राश्नय छोड़कर 
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साक्षात वीतसगस्वरूप स्वभाव का अनुसरण करके वीतराग पर्याय प्रगट 
होती है, उतने अंश में ही भाव्य-भावक संकरदोष टलता है। 


जिसप्रकार द्रव्यकर्म जीता जाता है, उसीप्रकार नोकर्म का 
ग्रनसरण करके जो विकारीभाव होता है, उसे छोड़कर स्वभाव का 
अनसरणा करने से नोकेम का जीतना होता है । तथा मन के निमित्त से 
जो कम्पन है, उसका अनुसरण करके योगरूप होने की योग्यता स्वयं की 
है । वह योग जितने अंश में स्वभाव का अनुसरण करता है, उतने अंश में 
भाव्य-भावक संकरदोष टल जाता है । | 


इसे शास्त्र के आख्रव अधिकार में गाथा १७३ से १७६ तक के 
भावार्थ में पण्डित जयचंदजी ने लिखा है कि क्षायिक सम्यर्दृष्टि की सत्ता 
में से मिथ्यात्व का क्षय होते ही अ्रनन्तानुबंधी कषाय का तथा उस संबंधी 
ग्रविरतिं व योगभाव का भी क्षय हो गया होता है, इसलिये उसे इसप्रकार 
का बंध नहीं होता ।' श्रीमद्रायचंद ने भी कहा है कि सवंगणांश ते 
समकित' । पण्डित टोडरमलजी ने भी रहस्यपूर्णो-चिंट्ठीः में चतथ 
ग्णस्थानः होने पर ज्ञानादिगण एकदेश प्रगट हो जाते हैं - ऐसा कहा है । 


उपरोक्त मत के अनूसार वचन, काय व पाँच इन्द्रियों का भी 
विस्तार समझ लेना चाहिए । इन्द्रियों के श्रससरण से जो हीनदशा हो 


वह भाव्य है; उस भाव्य का अनिन्द्रियस्वभाव के आराश्चय से टलना- 
यह जितेन्द्रियपना है । 


इसप्रकार समय-समय के परिणाम स्वयं से स्वतंत्रपने हैं, ऐसा सिद्ध 

करते हैं| परिणाम उम्ररूप परिणाम़ें या उग्ररूप न पररिणमें; यह सब स्वयं 
के कारण है, इससे निमित्त का जरा भी हस्तक्षेप नहीं है । आ्रात्मावलोकन 
शास्त्र में श्राता है कि - “जिस द्रव्य की जो- पर्याय. जिससमय “िसप्रकार 
से होती है, वह स्वयं-के.कारण से ही होती है, यह निश्चय है ।' 

इसीप्रकार मोह के स्थान पर राग, द्वेष, क्रेध, मान, माया, लोभ 
कम, नोकर्म, मन, वचन, काय तथा पांच इन्द्रियाँ-ये सोलह पद रखकर 
वर्णन किया है। इनके अलावा असंख्यप्रकार के शुभाशुभभाव हैं, तथा 
अनंतप्रकार के अंशों की हीनता व उम्रता होती है- उनका भी विचार 
कर लेना चाहिए 

गाथा ३२ के भावार्थ पर प्रवचन 

भगवान आत्मा शुद्ध-चंतन्यघन है। द्रव्येन्द्रियाँ, भावेन्द्रियाँ तथा 

इन्द्रियों के विषय - ये तीनों ज्ञेय हैं, अपनी चीज नहीं - ऐसे जानने को 
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सर्वज्ञ परमात्मा केवलीभगवान की स्त॒ति कहते हैं। जो स्वयं की वस्त 
होती है, वह दूर नहीं होती और जो दूर हो जाती है, वह श्रपनी वस्त 
केसे हो सकती है ? जिसे केवली भगवान की स्तृति करना हो, उसे राग 
व निमित्त से भिन्न होना आनन्द व सर्वेज्ञस्वभाव से परिपूर्ण भगवान 
आत्मा के साथ एकता की निरविकंल्प भावना करनी चाहिए। यह बात 
तो ३१वीं गाथा की हुई | श्रब यहाँ ३२वीं गाथा में यह कहा.है कि - राग 
और निमित्त से भिन्न होकर चेतन्यघन भगवान आत्मा के सन्मुख होने 
से जिसको पर्याय में शुद्धता प्रगट हुई है (ज्ञेय-जशञायक संकरदोष दूर 
हुआ है), उस ज्ञानी को अभी मोहकर्म का निमित्तपना है और उनकी ओर 
भुकनेवाली विकारी भाव्यदशा भी है । जब यह ज्ञानी निमित्त का लक्ष्य 
छोड़कर अन्दर निज ज्ञायकभाव का उप्र आश्रय लेकर उस भाव्य-मोह- 
रागादि को. जीतता है श्रर्थात्‌ मोह का उपशम करता हैं, अतः भाव्य- 
भावक संकरदोष टल जाता है, और आत्मा की स्त॒ति होती है अर्थात्‌ 
आ्रत्मगण की वद्धि होती है। 

: जड़कर्म जो मोह उसके अनुसार प्रवत्ति से आत्मा भाव्यरूप होता 
था, उसे भेदज्ञान के बल से जिसने पथक्‌ अनुभव किया, वह जितमोहजिन 
हुआ । उपशमश्रेणी चढ़ते हुए मोहकर्म के उदय का अनुभव नहीं रहता, 
किन्‍्त अपने बल से उपशम आदि करके जो आत्मा का अ्नभव करे, वह 
जितमोह है । 

प्रश्न :- उपशमादि क्‍यों कहा ? 

: उत्तर :- क्योंकि उपशम श्रेणी में ज्ञान, दर्शन और वीये का 

क्षयोंपशमभाव भी होता है । 

जैसे पानी में जो मेल होता है वह स्थिर होकर नीचे बैठ जाता है, 
उसीप्रकार विकार (चारित्रमोह) उपशमश्रेणी में दब जाता है, किन्तु 
उसका क्षय नहीं होता । श्रतः उसे उपशम कहते हैं । 

उपशम मात्रमोहकर्म काही होता है जबकि क्षयोपशम, उदय 
और क्षय चारों ही घातिया कर्मों का होता है। क्षयोपशमभाव पहले से 
वारहवें गणस्थान तक व क्षायिकभाव चोथे से चौदहवें गुणस्थान तक 
होता हैं और पारिणामिकभाव तो सदा ही सर्व जीवों के होता है। 

इसप्रकार ३२वीं गाथा में भाव्यमावक संकरदोप को दूर करके 
प्रगट होनेवाली दूसरी स्तुति का व्याख्यान हुआ । 
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श्रथ भाव्यभावकभावाभावेन- 
'जिदमोहस्स ढु जइया खीणो मोहो हविज्ज साहुस्स । 
तइया हु खीणमोहो भण्णदि सो सिच्छयविर्द्गहि ॥३३॥ 


जितमोहस्य तु यद क्षीर्यों मोहो भवेत्साधो: । 
तदा खलु क्षोणमोहो भण्यते स निश्चयविद्धिः ७३३४ 


: इह खलु पूर्वप्रक्रातेन विधानेनात्मनों मोह नन्‍्यक्क्ृत्य यथोदितज्ञान- 
स्वभावातिरिक्तात्मसंचेतनेन जितमोहस्य सतो यदा स्वभावभावभावना- 
सौष्ठवावष्टंभात्तत्संतानात्यंतविनाशेन पुनरप्रादर्भावाय भावकः क्षीणों 
मोहः स्थात्तदा स एवं भाव्यभावकभावाभावेनेकत्वे टंकोत्कीर्ं प्रमात्मान- 
मवाप्तः क्षीणमोहो जिन इति तृतीया निश्चयस्तुतिः । 


अब, भाव्यभावक भाव के अभाव से निश्चयंस्तुति बतलाते हैं:- 


जित मोह साधु पुरुषका जब, मोह क्षय हो जाय है। 
परमाथ्ंविज्ञायक पुरुष, क्षीणभोह तब उनको कहे ॥१३३॥। 
.._शाथार्थ :-] जितमोहस्य तु साधो: | जिसने मोह को जीत लिया है 
ऐसे साधु के [यदा] जब [क्षीणः मोहः] मोह क्षीण होकर सत्ता में से 
नष्ट [भवेत्‌ | हो [तदा| तब [निश्चयविद्भिः | निश्चय के जानने-वाले 
[खलु | निश्चय से [सः| उस साधु को | क्षीणमोहः | 'क्षीरोमोह' नाम 
से [भण्यते | कहते हैं । कप | ह 
टीका :-इस निश्चयस्तुति में पूर्वोक्त विधान से आत्मा में से मोह 
का तिरस्कार करके, पूर्वोक्त ज्ञानस्वभाव के द्वारा अन्य द्रव्य से अधिक 
आत्मा का अ्रतुभव करने से जो जित्तमोह हुआ है, उसे जब अपने स्वभाव- 
भाव को भावना का भलीभाँति अ्वलम्बन करने से मोह की संतति का 
ऐसा आत्यच्तिक विनाश हो कि फिर उसका उदय न हो-इसप्रकार 
भावकरूप मोह क्षीण हो, तव (भावक मोह का क्षय होने से आत्मा के 
विभावरूप भाव्यभाव का अभाव होता है, और इसप्रकार) भाव्यभावक 
भाव का अभाव होने से एकत्व होने से टंकोत्कीर्ण (निश्चल) परमात्मा को 
भाप्त हुआ वह क्षीणमोह जिन! कहलाता है । यह तीसरी निश्चय स्तुति... 
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एवमेब च मोहपदपरिवतंनेन रागदह्वेषक्नोधमानसायालोभकर्मनोकर्म- 
मनोवचनकायश्रोत्रचक्षुत्राणिरसनस्पशेनसूतआारिए षोडश व्याख्येयानि । 
ग्रतया दिशान्यान्यप्यूह्यानि 





यहाँ भी पूर्व कथनानसार 'मोह' पद को बदलकर राग, हेष, क्रोध 
मात, माया, लोभ, कर्म, नोकमें, मन, वचन, काय, श्रोत्र, चक्ष, प्राण 
रसन, स्पशें-इन पदों को रखकर सोलह सूत्रों का व्याख्ययूतत करना और 
इसप्रकार के उपदेश से अन्य भी विचार लेना । 


भावाथ :-साधु पहले अपने बल से उपशम भाव के द्वारा मोह को 
जीतकर, फिर जब अपनी महासामथ्ये से मोह को-सत्ता में से नष्ट करके 
ज्ञानस्वरूप परमात्मा को प्राप्त होते हैं तब वे क्षीणमोह जिन कहलाते हैं। 


गाथा ३३ की उत्थानिका, गाथा व उसकी टीका पर प्रवचन 


गाथा ३१ में ज्ञ य-ज्ञायक संकरदोष को जीतने की बात कही थी. । 
गाथा ३२ में भाव-भावक संकरदोष दूर करने की बात कही । अब गाथा 
३३ में भाव्य-भावक संबंध के अ्रभाव की श्रर्थात क्षय की बात- करते हैं। 


विकाररूप होने की योग्यता भाव्य और उसका निमित्तरूप कर्म 
भावक है ।. इन दोनों के बीच जो भाव्य-भावक संबंध है, उसके अभावपूर्वक 
होने वाली तीसरी निश्चय स्तुति की चर्चा यहाँ क़रते हैं । 

गाथा ३२ में भाव्य-भावक संबंध के अ्रभ्ाव की बात .न करके 
उपशम की बात की थी, यहाँ उसके अ्रभाव शर्थात्‌ क्षय की बात करते हैं । 


निश्चय-स्तुति अर्थात्‌ स्वाभाविक गुणों की शुद्धि की विकासदशा । 

पहले ३२वीं गाथा में जिसप्रकार कहा गया- था, -उसीप्रकार ज्ञानस्वभाव 
द्वारा अन्यद्र॒व्यों से अधिक अर्थात्‌ भिन्‍न ऐसे आत्मा का अनुभव करके 
जिन्होंने मोह का तिरस्कार किया है, मोह का उपशम किया है; वे जीव 
प्रव क्षायिक भाव द्वारा मोह का नाश (क्षय) करते हैं। उपशमश्रेणी में 
ग्यारहवें गणस्थान में क्षायिकभाव नहीं होता है। इस कारण मुनिजन 
वहाँ से पीछे हटकर फिर उग्र पुरुषार्थ करके मोहादि का क्षय करते हैं । 
पशमश्रेणी में पुरुषार्थ मंद होता है, जबकि क्षपकश्नेणी में उम्र होता है । 
यह स्तुति साधकभाव है और वह बारहवें गुणस्थान तक ही होती 

है। तेरहवें गुणस्थान में स्तुति नहीं होती, क्योंकि १३१वाँ गुणस्थान- 
केवलज्ञान तो स्तुति का फल है। पहले कहे अ्रनुसार इन्द्रियों को जीतकर 
जिसने अ्ती निद्विय आत्मा का ज्ञान व भान किया है; वह कर्म के निमित्त 
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का अनसरण करने से उत्पन्न होतेवाले भाग्य का उपशम कर्ता हे 
तब वह जितमोह होता है।। वही आत्मा. के निजस्वभाव का उग्र अ्वलंबन 
करता है। जिस भावना से (एकाग्रता से) कम का उपशम हुआ था उसमें 
पुरुषार्थ मंद था ।. परन्तु अब वह ज्ञायक आत्मा के हे उम्र आश्रय से 
परुषार्थ को उग्र बनाता है, इससे कर्म का क्षय होता है। उम्र पुरुषाथ से 
मोह की संतति का श्रत्यस्त नाश हो जाता है।. पुरुषार्थ से मोह का ह 
होता है - ऐसा कहना तो निमित्त का कथन है । कर्म का क्षय तो उसके 
स्वयं की योग्यता से होता है। ह 


स्वभावसन्मखता के श्रति उग्र पुरुषार्थ से जब केवल ज्ञान प्रगट 
होता है, तब चार घातिया कर्मों का क्षय होता है - ऐसा निमित्त से कहा 
जाता है। वास्तव में तो वे कर्म स्वयं नाश होने की योग्यता वाले थे; 
इस कारण क्षयपने को प्राप्त होते हैं। उस काल में कर्म की पर्याय स्वयं 
अ्रकर्मरूप होने योग्य होती है । इस कारण कर्म का क्षय होता है । 


इसप्रकार स्वभाव के उम्र पुरुषार्थ से पर्याय में जो उपशमभावरूप 
मंद पुरुषार्थ था, उसे टाल दिया - यह तीसरे प्रकार की स्तुति है । 


पंरिपूर्ण भगवान आत्मा का अनुभव करके जो. जितमोह हुआ है; 
उसने राग को दबाया है, राग का उपशम किया. है; किन्तु अभाव नहीं 
किया, क्योंकि उसको स्वभाव का उम्र अवलम्बन -नहीं. है । .प्ब यदि वह 
निज ज्ञायकस्वभाव का अ्रति उप्र अवलम्बन ले .तो मोह. की. संतत्ति के 
प्रवाह का ऐसा श्रत्यन्त विनाश हो कि पुनः मोह का उदय ही- नहीं. हो.। 
इस प्रकार जब भावकरूप मोह का क्षय होता है, तब विभावरूप भाव्य 
का भी आत्मा में से अभाव होता है । " 


जो भावकमोह है उसकी ओर का भुकाव छूटने पर और उम्र 
पुरुषार्थ से स्वभाव का अवलम्बन लेने पर भावकमोह व भाव्यमोह दोनों 
का अ्रभाव होता है। इससे क्षीण॒मोह गुणस्थान से जीव परमात्मपने 
को प्राप्त हो जाता है। यह तीसरे प्रकार की स्तुति है । 


बारहवें गुणस्थान में भाव्य-भावकभाव का ग्रभाव होने से एकपने 
को प्राप्त होने से जो परमात्मपने को प्राप्त हुये, वे क्षीण मोह जिन हैं । 

जिन तीन प्रकार के कहे हैं - प्रथम जितेन्द्रिय जिन, दूसरे उपशम 
की अपेक्षा से जितमोह जिन 


मे _ जिन और तीसरे क्षायिकरूप क्षीरमोह जिन। 
पम्यर्दर्शन होने पर जितेन्द्रिय जिन होते हैं। उपशमश्रेणी होने पर जित 
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मोह जिन होते हैं तथा अंति उम्र पुरुषार्थ द्वारा पूर्ण वीतराग स्वरूप प्रगट 
होने पर क्षायिकजिन या क्षीणमोह जिन होते हैं । 


दूसरे प्रकार की स्तुति में उपशमश्रेणी की बात है, उपशम सम्यर- 

ष्टि की बात नहीं है। इसी प्रकार तीसरे प्रकार की स्तुति में केवल 

ज्ञानी की बात नहीं है, परन्तु बारहवें क्षीणमोह गणस्थान की बात है 

क्योंकि केवलज्ञान तो स्तुति का फल है। क्षीणमोह होने पर जो पूर्ण 

वीतरागता हुई वह तीसरे प्रकार की उत्कृष्ट स्तुति है। उपशम स्तुति 
में (गाथा ३२ में) जो १६ बोल थे, उन्हें यहाँ भी लगा लेना चाहिए। 


भाई ! यह भगवान जिनेन्द्रदेव का मार्ग तो अ्रति सक्ष्म है। 
अनंतकाल में जिसे समझा नहीं है वह मार्ग यहाँ बताया जा रहा है। 


गाथा ३३ के भावाथ पर प्रवचन - 


स्वेज्ञ परमात्मा की निश्चय स्तुति किसे कहते हैं ? यह प्रश्न था 
उसका उत्तर दिया है कि यह भगवान आत्मा ज्ञान और आनन्दस्वरूपी 
वस्तु है । उसकी दृष्टि करके उसमें एकता करनो केवली की प्रथम प्रकार 
की स्तुति है। भगवान की पूजा, भक्ति, यात्रा करने का भाव शुभभाव 
होने से पुण्यबंध के कारण हैं। वे भाव वास्तविक धर्म नहीं हैं और 
वास्तविक स्तुति भी नहीं हैं, तथा वास्तविक जिनशासन भी नहीं हैं । 


.. भगवान आत्मा शुद्ध, ज्ञानस्वरूप, पूर्ण, पवित्र, आनन्दधाम है। 
उंसके सम्मुख होकर; निमित्त, राग व एक समय की पर्याय से विमुख 
होकर; अन्दर एकाग्र होने पर पर्यायबुद्धि छटने से प्रथमप्रकार की स्तुति 
होती है। राग से भिन्‍न चेतन्यस्वरूप आत्मा का अनुभव होने पर 
सम्यग्दशन होता है, वह पहली स्तुति है। ऐसा होते हुए भी सम्यरदृष्टि 

में के उदय की ओर के भुकाव से स्वयं में स्वयं के कारण भावकर्म के 
निमित्त से विकारी भाग्य होता है। यह भाव्य-भावक संकरदोष है 
तथा कर्म के उदय का लक्ष्य छोड़कर अखण्ड, एक चेतन्यघन प्रभु के 
सन्मुख होकर उसमें अपने उपयोग का जुड़ान करने से उपशमभाव द्वारा 
ज्ञानी उस मोह को जीतता है। यह दूसरे प्रकार की स्तुति है । 
प्रथम प्रकार की स्तुति में सम्यग्दर्शन सहित आनंद का अनुभव है। 
दूसरे प्रकार की स्तुति में भावकमोह कर्म के उदय के निमित्त से जो 
विकारी भाग्य हुआ, उसे स्वभाव के आश्रय से दवा दिया व उपशमभाव 
प्रगट किया । इसप्रकार की स्तुति में स्वभावसन्मुखता का पुरुपार्थ है, 
परन्तु वह मन्द है। तीसरे प्रकार की स्तुति में प्रवल पुरुपार्थ से अन्दर 
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एकाग्र होने से राग का नाश होता है। दूसरे प्रकार की स्तुति में जो 
उपशमश्रेणी थी, उससे पीछे हटकर क्षपकश्रेणी में जाने से रागादि का 
क्षय होता है। उपशमश्रेणी में रागादि का क्षय नहीं होता है। इस कारण 
पीछे हटकर सातवें गुणस्थान में श्राकर पश्चात्‌ उम्र पुरुषार्थ द्वारा क्षपक- 
श्रेणी माँडने पर रागादि का अभाव होता है। 
ग्रहाहा ! अनादि से अपना स्वरूप तो अ्रखण्ड एक आानंदकंद प्रभु 
भगवानस्वरूप ही है। आत्मा स्वयं परमात्मस्वरूप, जिनस्वरूप, वीतराग- 
स्वरूप ही है। तथा जो विकल्प उठते हैं, वे तो अ्रन्यस्वरूप कर्म हैं । 
आत्मा तो मात्र अकषायस्वभावी झ्रानंदकंद है। उसकी दृष्टि करके 
अनुभव करना प्रथम प्रकार से आत्मा की स्तुति है। तत्पश्चात्‌ राग के 
उदय में अपने पुरुषार्थ की कमजोरी से पर में उपयोग का जुड़ान होता 
था, उसे भी अपने स्वरूप की ओर के पुरुषार्थ से रोककर, राग को दबाया, 
राग का उपशम किया - यह उपशम श्रेणी दूसरे प्रकार की स्तुति है। 
उपशमश्रेणी आ्राठवें गुणस्थान में शुरू होती है। ग्यारहवें गुणस्थान में 
उपशमभाव होता है, किन्तु वहाँ क्षायिकभाव नहीं होता है। इस कारण 
वहाँ से पीछे हटकर, सातवें गुणस्थान में आकर फिर पुरुषार्थ की अ्रति 
उग्रता से जो राग का नाश किया जाता है - वह तीसरे प्रकार की स्तुति है। 
राग का उपशम हो या क्षय हो - काम तो पुरुषार्थे का ही है.। 
पहले अपने बल से दूसरे प्रकार की स्तुतिरूप उपशम भाव से मोह को 
जीता था, परन्तु नाश नहीं किया था । फिर अपनी महासामथ्य से श्रर्थात्‌ 
अप्रतिहतस्वरूप की ओर के अप्रतिहतपुरुषार्थ से मोह का नाश किया है। 
यह भी उपदेश का कथन है। वास्तव में तो उम्र पुरुषार्थ के काल में मोह 
का अ्रपनरे कारण नाश होता है, परन्तु भाषा में तो ऐसा ही आता है कि 
पुरुषाथ से मोह का नाश क्रिया 


... है आत्मा परमात्मा है। वह एक समय की पर्याय के बिना परि- 
रण वीतरागस्वभावी परमात्मस्वरूप वस्तु है। उसमें उम्र अप्रतिहत 
उुरुषाथ द्वारा स्थिर होकर जब सुनिराज मोह का अत्यन्त नाश करते हैं, 
तव ज्ञानस्वरूप # प्रगट परमात्म पद को प्राप्त होते हैं; उन्हें क्षीणा- 
8 3 हैं । वारहवें गुणस्थान को प्राप्त पूर्ण वीतराग क्षीणमोह- 
सम क भरकार को उत्कृष्ट स्तुति है। इस उत्कृष्ट स्तुति का फल 
टैंदा गुशस्थात केवलज्ञान है । 
5 इसप्रकार जो केवलज्ञानस्वभावी अपना प्रात्मा ज्ञाता-दृष्टास्वरूप 
€, उसकी ओर के सम्पूर्ण कुकाव तथा सत्कार से पर्याय में राग का और 


काव्य कहते हैं :- 
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उसके भावककर्म का सत्ता में से नाश होता है, उसे तीसरे प्रकार से केवली 
की उत्कृष्ट स्तुति कहते हैं। अहाहा ! अपनी पूर्ण सत्ता का जो श्रनादर 
था, उसे छोड़कर, उसकी स्वीकृति करने से श्रौर संभाल करने से राग की 


'वे कर्म की सत्ता का नाश होता है, तब वह क्षीण मोहजिन होता है। 


अब यहाँ इस निश्चय-व्यवहाररूप स्तुति के श्रर्थ का कलशरूप 


ह ह (शादूंलविक्रीडित ) 

.. एकत्व व्यवहारतो नतु पुनः कायात्मनोनिश्चयंा- 
.. न्‍नुः स्तोत्र व्यवहारतो$स्ति वपुषः स्तुत्या न॑ तत्तत्त्वतः । 
स्तोत्र निश्चयतश्चितो भवति चित्स्तुत्येव सेव॑भे- 

न्ञातस्तीर्थंकरस्तवोत्तरबलादेकत्वसात्मांगयो: ॥२७॥। 


- इलोकार्थ :- [ कायात्मनो: व्यवहारतः एकत्वं ] शरीर और आत्मा 


के व्यवहारनय से एकत्व है [तु पुनः] किन्तु [ निश्चयात्‌ न| निश्चयनय 


से नहीं है; [वपुषः स्तुत्या नुः स्तोत्र व्यवहारतः अस्ति | इसलिये शरीर के 
स्तवन से आत्मा-पुरुषका स्तवन व्यवहा रनय से हुआ कहलाता है | तत्त्वतः 
तत्‌ न] निश्चयनय से नहीं; [निश्चयतः | निश्चय से तो | चित्स्तुत्या 
एवं ] चेतन्य के स्तवन से ही [चितः स्तोत्र भवति] चंतनन्‍य का स्तवन 
होता है । [ सा एवं भवेत्‌ | उस चेतन्य का स्तवन यहाँ जितेन्द्रिय, जितमोह, 
क्षीएणमोह - इत्यादिरूप से कहा वसा है। [अतः तीर्थंकरस्तवोत्तरबलात ] 
ज्ञानी ने तीर्थंकर के स्तवन का जो प्रश्न किया -था उसका इसप्रकार 
नयविभाग से उत्तर दिया है; जिसके बल से यह सिद्ध हुआ कि [| आत्म - 
अ्रद्धयो: एकत्व न |ग्रात्मा शौर शरीर में निश्चय से एकत्व नहीं है ।॥२७॥।। 


कलश २७ पर प्रवचन 
शरीर और आत्मा के व्यवहा रनय से एकपना है। शरीर में बाह्य- 
शरीर, कर्म व राग -ये सव ग्रहरा कर लेना । आत्मा और शरीर - दोनों 
का एक क्षेत्र में रहने से व दोनों के वीच निमित्त-नेमित्तिक संबंध होने से 
एक हैं - ऐसा व्यवहारनय कहता है, परन्तु वे दोनों निश्चयनय से एक नहीं 
हैं। जड़ रजकरों से निरमित शरीर से चेतन्यभगवान भिन्न हैं। 
जिसप्रकार पानी से भरे हुए कलश में पानी कलश से भिन्न है श्रोर 
कलण पानी से भिन्न है, उसीप्रकार भगवान आत्मा और शरीर भिन्ने- 
भिन्न हैं। यद्यपि शरीर और आत्मा को व्यवह्ा रनय से एक कहा है, तथापि 
निश्चय नय से अर्थात्‌ वास्तव में वे दोनों एक नहीं हैं, भिन्न-भिन्न ही हैं । 
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: शरीर के स्तवन से आत्मा का स्तवन हुआ - ऐसा व्यवहारनंय से 
कहा :जाता है, किन्तु निश्चयनय से नहीं। आहाहा देखो ! भगवान 
त्रिलोकीनाथ अरहंतदेव परवस्तु हैं, और उनकी स्तुति का .विकल्प.राग 
है । इससे यह स्तुति .ग्रात्मा की स्तुति नहीं है, क्योंकि विकल्प आात्मा से 
भिन्न वस्तु है। राग से लेकर. समस्त परपदाथ्थ प्रर्थात्‌ सिद्ध भगवान-व 
तीथंकर .भी इस आत्मा के स्वरूप से भिन्न होने से अ्रनात्मा है। जो 
अनात्मा की स्तुति करता है, वह चेतन्य की स्तुति नहीं करता है, किन्तु 
चेतन्य से भिन्न जड़ की -स्तुति करता है । जिसप्रकार आ्रात्मा से -भिन्न ऐसे 
अनात्मस्वरूप जड़ शरीर की स्तुति से राग होता है, उसीप्रकार आ्रात्मा 
(स्वयं) से भिन्न ऐसे समवसरण में विराजमान साक्षात्‌ त्रिलोकीनाथ 
तोर्थकरदेव के शरीर के गुणों की स्तुति करने पर भी परलक्ष्य होने से, 
राग उत्पन्न होता है। इसलिए वह ग्रात्मा की स्तुति नहीं है । ह 
.. . जैसे पर-पदार्थ निज-जीव नहीं हैं, इस अपेक्षा से अ्रजीव हैं. उसी- 

प्रकार निजद्रंव्यंरूप भगवान आत्मा की अपेक्षा से दूसरे द्रव्य अद्रव्य हैं । 
दूसरे द्रव्य भ्रपंनी-अपनी अपेक्षा से तो स्वेद्रव्यरूप हैं, किन्तु अपने जीव द्रव्य 
की अपेक्षा से वे अ्रद्वव्य हैं। उसीप्रकार इस आत्मा के क्षेत्र की अपेक्षा से 
परक्षेत्र अक्षेत्र हैं, इंस श्रात्मा के स्वकाल की श्रपेक्षा से परकाल . अ्रकाल हैं, 
ओर इस आत्मा के स्वभाव की अपेक्षा से पर-स्वभाव अस्वभाव हैं। 
... _ समंयसार के अन्त में अनेकान्त के परिशिष्ट में १४ बोल में यह बात 
आती है । आत्मा स्व-चतृष्टय से है तथा पर-चतुष्टय से नहीं है | इसी प्रकार 
परपदार्थ अपने स्व-चतुष्टय से हैं, किन्तु इस आत्मा के चतुष्टय से नहीं हैं । 
जञानमात्र जीववस्तु की स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल व स्वभावरूप से श्रस्ति 
९» तथा प्रद्रव्य, परक्षेत्र, परकाल व परभावरूप से नास्ति है। स्वद्रव्यं 
अनेते गुण व पर्यायों का पिण्ड है। असंख्य प्रदेशमय उंसका क्षेत्र है, 
उकेसमय की पर्याय उसका स्वकाल है तथा अपने गुण उसका स्वभाव है । 
इसप्रकार मेरे स्व-द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की अपेक्षा से अरहंत व सिद्ध 
भगवान का आत्मा अद्वव्य, अक्षेत्र, अकाल तथां अस्वभाव है। यह तो 
पर से 'भिन्नता की वात है । इसलिए अरहंतादि की स्तुति इस झ्ात्मा की 
स्तुति नहीं है ।- ॥ > कप 
- अलश टीका में २५२वें कलश में उक्त कथन से भी सूक्ष्म बात कही 
_ वहाँ तो येह कहा है कि अखण्ड निविकल्प अभेद एकाकार वस्तु 
“वेद्नव्य तथा स्वद्रव्य सें 'थे गुणा तथा यह गणी' ऐसे भेद विकल्‍प करना 
पर-द्वव्य है। असंख्यप्रदेशो एकरूप आकार तो स्वक्षेत्र व असंख्यप्रदेश- 


है 
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ऐसे भेद करना परक्षेत्र है। पूर्णानंद का नाथ त्रिकाली वस्तु तो स्व-काल 
है, तथा एकसमय की पर्याय पर-काल है, द्रव्य की सहजशक्ति तो स्वभाव है 
तथा एकरूप वस्तु में यह ज्ञान, यह दर्शन- ऐसे भेद करना परभाव है. 


आ्राहाहा ! वस्तु बहुत सूक्ष्म है, भाई ! जहाँ "मैं स्वयं द्रव्य व यह 
मेरी पर्याय' ऐसा भेद करना भी परद्रव्य है; वहाँ पुण्य-पाप के भावों का 
क्या कहना, वे तो पर-द्रव्य हैं ही । अभेद स्वभाव में गुणभेद की कल्पना 
करना परभाव है। अ्रहो ! दिगम्बर संतों की वीतरागमार्ग की बात 
अलौकिक है। इसप्रकार की बात भन्यत्र कहीं भी नहीं है। 


नियमसार की ५०वीं गाथा में भी आता है कि स्वरूप के आश्रय से 
प्रगट हुई एकसमय की निर्मल वीतरागी संवर, निजेरा व केवलज्ञान की 
पर्याय भी पर-द्वव्य, पर-भाव है व इसी से हेय है। झ्रपना त्रिकाली स्वभाव 
व-द्रव्य है तथा एकसमय की पर्याय त्रिकाली में नहीं है, त्रिकालरूप नहीं है 
अत: पर-द्रव्य है । मलगाथा में 'परदव्बं परसहावमिदिं हेय॑' श्रर्थात्‌ पूर्वोक्त 
स्वभाव परस्वभाव है, परद्रव्य है; इसकारण हेय है - ऐसा कहा है तथा 
टीका में ऐसा लिखा है कि 'शुद्ध निश्चय के बल से (शुद्ध निश्चयनय से) 
वे सब हेय हैं । क्योंकि वे परभाव हैं, तथा इसी से पर-द्रव्य हैं। से विभाव 
गुणपर्यायों से रहित शुद्ध अतः तत्त्वस्वरूप स्वद्रव्य उपादेय हैं ।' 


आ्राहाहा ! वे चार ज्ञान -मति, श्रुत, अवधि व मनःपर्ययज्ञान भी 
विभावगुरणपर्यायें हैं। त्रिकाली ज्ञायकस्वभाव स्व-द्रव्य है शोर वह एक ही 
उपादेय है। यहाँ पर्यायबुद्धि छुड़ाकर द्रव्यवुद्धि कराने का प्रयोजन है। 
जिसप्रकार पर-द्वव्य में से निर्मेलपर्याय उत्पन्न नहीं होती, उसीप्रकार एक 
निर्मेलपर्याय में से दूसरी नवीन निर्मलपर्याय नहीं आती । भले ही मोक्षमार्ग 
की पर्याय प्रगट हो, तथापि दृष्टि में से तो छोड़ने लायक ही है; क्योंकि 
त्रिकाली एक अ्रखण्ड आनन्दकंद ज्ञायकवस्तु ही उपादेय है, तथा एकसमय 
की निर्मल मोक्षमार्ग की पर्याय पर-द्र॒ग्य होने से हेय है । 
हाँ ऐसा कहते हैं कि आत्मा व शरीर में एकक्षेत्रावगाह सम्बन्ध 
होने से शरीर की स्तुति से केवली की स्तुति हुई - ऐसा व्यवहार से कहा 
जाता है, परन्त निश्चयनय से यह यथार्थ स्तुति नहीं है, क्योंकि निश्चय- 
नय से आ्रात्मा व शरीर एक नहीं हैं। शरीर का स्तवन कहो या निज 
भगवान आत्मा के सिवाय अन्य आत्मा का - केवली का रतवन कहो; ये 
राव व्यवहार से स्तवन हैं। निश्चय से केवली के गुणों की स्तुति सच्ची 
स्तुति नहीं है, यह तो राग हे । 
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निश्चय से तो चेतन्य के स्तवन से ही चेतन्य का स्तवन होता है। 
आहाहा ! अखण्ड एक त्रिकाली श्रुव चेतन्यरूप ज्ञायकभाव का सत्कार 
करना श्रर्थात्‌ उसके सन्मुख होकर उसमें एकाग्र होना तथा निर्मल पर्याय 
प्रगट करना हो यथार्थ-स्तुति है । यही स्तुति भव के श्रभाव का कारण 
है, दूसरी कोई स्तुति या भक्ति भव के भ्रभाव का कारण नहीं है । कोई- 
कोई ऐसा कहते हैं कि सम्मेदशिख रजी के दर्शन करने से ४९ भव में अ्रवश्य 
मुक्ति हो जाती है, परन्तु अरे भाई ! यह वीतरागमार्ग की बात नहीं है। 
सम्मेदशिखर तो क्या त्रिलोकोनाथ अरहंतदेव के साक्षात्‌ दर्शन करे, 
तथापि भव का अभाव नहीं होता । अन्दर चिदानन्द भगवान आत्मा 
त्रिलोकीनाथ त्रिकाल विराजता है, उसका दर्शन भव के अभाव का कारण 
है। इस ग्रात्मा के सिवाय शरीर से लगाकर अन्य सर्व अपनी आत्मा की 
भ्रपेक्षा अनात्मा हैं। उनकी स्तुति करना निश्चय-स्तुत्ति नहीं है। पूर्ण 
चेतन्यस्वभाव में एकाग्रतारूप स्तवन से चेतन्य का सच्चा स्तवन होता है । 
इसके सिवाय भगवान की स्तुति अथवा एकसमय की पर्याय जो परद्रव्य 
है, उसकी स्तुति (एकाग्रता) चैतन्य की स्तुति नहीं है । 


आहाहा ! चेतन्यबिब वीतरागरमूत्ति भगवान आत्मा की स्तुति से 
केवली के गुण की निश्चयस्तुति अ्रथवा स्वचैतन्य का स्तवन होता है। 
जितेन्द्रिजिन, जितमोहजिन तथा क्षीणमोहजिन जो पहले तीन प्रकार से 
कहा था, वह ही चेतन्य का वास्तविक स्तवन है । ण्ि 


अरे |! एक समय की पर्याय से रहित जो त्रिकाली पूर्णस्वरूप है, 
23 है कि नहीं ? सत्ता है कि नहीं ? यदि सत्ता है तो पूर्ण है कि 
नहीं ! यदि वह पूर्ण है तो अ्नादि-अ्रनन्त है या नहीं ? वस्तु अनादि-अ्रनंत 
रे त्रिकाल श्रुवस्वरूप है। उसकी ओर के भुकाव से निश्चयस्तुति होती 
है। उसके सिवाय विकल्पों द्वारा भगवान की लाख स्तुति करे, तो भी 
यथाथ (सच्ची) स्तुति नहीं है। । 


भेश्त :-मोक्षशास्त्र के मंगलाचरणा में झ्राता है कि :- 
“मोक्षमागस्यथ नेतारं, भेत्तारं कमभूभताम्‌ । 
ज्ञातारं विश्वतत्त्वानां, वंदे तद्गणणलब्धये।॥॥ 


जो मोक्षमा्ग के नेता हैं, कर्मरूपी पव॑तों को भेदन करनेवाले हैं, 


तो को जाननेवाले हैं - ऐसे परमात्मा के ग॒रों की प्राप्ति के लिए 
उनकी वंदना करता है ५ - 
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इसमें भगवान के गुणों का स्तवन करने से उनके गुणों का लाभ 
इस आत्मा को होता है - ऐसा क्‍यों आया है ? 


उत्तर :-भाई ! यह तो निमित्त का या व्यवहार का कथन है। 
स्तुति करता हूँ यह भाव तो विकल्‍प है। परन्तु अमृतचन्द्राचार्यदेव ने 
तीसरे कलश में जेसा कहा है, तदनुसार उस विकल्प के काल में दृष्टि द्रव्य 
पर होने से जो शुद्धि की प्राप्ति होती है, उसे उपचार से भगवान की 
स्तुति हुई - ऐसा कहा जाता है । 


अ्मृतचन्द्राचायंदेव स्वयं तीसरे कलश में कहते हैं कि “मैं तो शुद्ध 
चेतन्यघन हूँ, परन्तु मेरी पर्याय में इससमय कुछ मलिनता है। उस 
मलिनता का टीका करने से ही नाश होवे तथा परम विशुद्धि प्रगट 
होवे” | टीका करने का भाव तो विकल्‍प है। क्‍या विकल्‍प से विशुद्धि हो 
जाती है ? इससे अ्रशुद्धि का नाश कंसे हो ? पाठ तो ऐसा ही है ब्याख्यया 
एव - टीका से ही । इसका अर्थ ऐसा है कि मैं जब टीका करता हूँ तब 
विकल्‍प तो है, परन्तु मेरा जोर तो अ्रखण्डानंद द्रव्य पर है। टीका के 
काल में दृष्टि का जोर द्रव्य पर है इससे उस जोर के कारण शअशुद्धि का 
नाश हो तथा परम विशुद्धि हो - ऐसा कहने का अभिप्राय है । 


शुद्ध चेतन्‍्यस्वरूप भगवान आत्मा पूर्ण ज्ञानसूर्य है। ऐसे परिपूर्ण 
अ्खण्ड द्वव्यस्वभाव में एकाग्रता से एकता होना सच्ची निश्चयस्तुति है । 


इस प्रकार अज्ञानी ने जो तीर्थंकर के स्तवन का प्रश्न किया था, 
उसका नयविभाग से उत्तर दिया। उस उत्तर के बल से यह सिद्ध हुआ 
कि आत्मा व शरीर का निश्चय से एकपना नहीं है। झ्रात्मा व अनात्मा 
एक नहीं है। उसी प्रकार एक समय की पर्याय और त्रिकालभाव एक 
रूप नहीं है । अहाहा ! वस्तु ऐसी सूक्ष्म और गंभीर है । 

अब फिर, इस श्रर्थ के जानने से भेदज्ञान की सिद्धि होती है इस 
श्र्थ का सूचक काव्य कहते हैं :- 

(मालिनी ) 


इति परिचिततत्त्वरात्मकायकतायां 
नयविभजनयुक्त्याष्त्यंतमुच्छादितायाम्‌ । 

ग्रवतरति न बोधो बोधसेवाद्य कस्य 
स्वरसरभसकृष्ट:ः. प्रस्फुटन्नेक एवं ॥२८॥। 


इत्यप्रतिबुद्धोक्तिनिरासः । 
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' श्लोकार्थ :-[ परिचित तत्त्वेः | जिन्होंने: वस्तुं के यथार्थ स्वरूप: को 
परिचयरूप किया है ऐसे मुनियों. ने | श्रात्म-काय-एकतायां |ज़ब आत्मा 
और शरीर के एकत्व को |इति नय-विभजन-युक्त्या |, इसप्रकार नय- 
विभागकी युक्ति के द्वारा [ अत्यन्तम्‌ उच्छादितायाम्‌ ] जड़मूल से. उखाड़ 
फेंका है - उसका श्रत्यन्त निषेध किया है, तब अपने | स्व-रस-रभस- 
कृष्टः प्रस्फुटनू एक: एवं ] निजरस के वेग से आाक्ृष्ट हुए प्रगठ.होनेवाले 
एक स्वरूप होकर [ कस्य | किस पुरुष को वह [ बोध: | ज्ञान | श्रंद्य 
एवं ] तत्काल ही | बोध॑ ] यथार्थपने को. [ नश्रवतरति. ] श्राप्त न 
होगा ? अवश्य ही होगा |... । ० आग कक व 

भावार्थ :--निश्चय-व्यवहा रनय के विभाग से आत्मा और पर का 
अत्यन्त भेद बताया है; उसे जानकर, ऐसा कौन पुरुष है जिसे भेदज्ञान-न 
हो ? होता ही है; क्‍योंकि जब ज्ञान अपने स्वरस से स्वयं अपने स्वरूप 
को जानता है, तब अवश्य ही वह ज्ञान अपने आ्रात्मा को पर से भिन्‍न ही 
बतलाता है । कोई दीर्घ संसारी ही हो तो उसकी यहाँ कोई बात नहीं है है! 

- इसप्रकार, अप्रतिबुद्ध ने जो यह कहा था>क्रि--/“हमारा तो यह 
निश्चय है कि शरीर ही आत्मा है” उसका निराकरण किया। 


कलश २८ पर प्रवचन ली 

शिष्य ने गुरु के समक्ष शंका प्रगट करके कहा कि शरीर तथा 
आत्मा एक हैं; क्‍योंकि जब आप तीर्थंकर भगवान की स्तुति करते हो, 
तब ऐसा कहते हो कि “अहो ! इन्द्रों के: मन को भी जीत लेनेवाला आप 
का क्या सुन्दर रूप है, जो कि अपने तेज से सू्ये को भी ढँक देता है.। 
भगवान ! आपकी दिव्यध्वनि तो मानो साक्षात्‌ अमृत्त वर्षाती है।” 
हे गुरुदेव! आप ही इसप्रकार स्तुति करते हो । इस कारण हम ऐसा 


>> 


सानते हैं कि शरीर को ही आप आत्मा मानते हो । 
उसका यहाँ समाधान करते हैं कि जिन्होंने वस्तु.के यथार्थ स्वरूप 
का परिचय किया है भ्र्थात्‌ ज्ञानामंदस्वरूप वस्तु का परिचय करके 
आनन्द का अनुभव किया है -ऐसे मुनिजनों ने आत्मा और शरीर के 
एकपने को न्यविभाग की युक्ति से जड़मूल से उखाड़ फेंका है, अत्यन्त 
निषेध कर दिया है। अहाहा ! क्‍या कहते हैं ? व्यवहारनय से आत्मा 
और शरीर का एकपना कहा जात है, परन्तु निश्चय से एकपना है नहीं । 
दे इसी शास्त्र की चौथी गाथा में तो यह कहा है कि “राग कैसे करना 
और केसे भोगना'-यह बात तो तूने अनन्तवार सुनी है, अननन्‍्तवार तेरे 
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परिचय में भी ञ्रा गई है और अनुभव भी खूब किया है; परन्तु राग से भिन्न 
भगवान आत्मा की बात कभी सुन्ती नहीं, परिचय में भी नहीं श्राई और 
अनुभव भी नहीं की । परन्तु इस कलश में ऐसा कह रहे हैं कि जिन्होंने 
वस्तु के यथार्थस्वरूप का परिचय किया है, बारम्बार आनन्दस्वरूप का 
अनुभव किया है, उन मुनिजनों ने राग का विकल्प और भगवान आत्मा 
तीनकाल में भी एक नहीं हो सकते - ऐसा भेदज्ञान करके उनके एकपने 
को जड़मूल से उखाड़ फेंका है । 


कलश टीका में परिचित तत्त्वे” का अर्थ - प्रत्यक्षरूप से जाना है, 
जीवादि सकल द्॒व्यों के गुण-पर्यायों को जिसने - ऐसे सर्वेज्देव” - ऐसा किया 
है। इसप्रकार केवली तथा सम्यग्ज्ञानी मुनिजनों ने आत्मा व शरीरादि 
के एकपने को नयविभाग की युक्ति से उखाड़ फेंका है; श्र्थात्‌ रागादि 
सभो अन्य पदार्थ भगवान आत्मा से अत्यन्त भिन्न हैं - ऐसा बताया है । 


पंचास्तिकाय की १७२वीं गाथा में व्यवहार को साधन और 
निश्चय को साध्य कहा है। परन्तु वह तो आरोपित कथन है, वास्तविक 
साधन तो राग से भिन्न होकर चेतन्य का अनुभव करना है। उसके साथ 
जो राग होता है, उसे उपचार से साधन कहा जाता है; परन्तु राग से 
निश्चय प्रगट नहीं होता । व्यवहार से जिनको साधन कहा है, उन्तका 
यहाँ अत्यन्त निषेध किया है । 


अहाहा ! अ्नन्तऋद्धिश्रों से भरी हुई निजवस्तु परिपूर्ण है, उसे 
भगवान ने बताया है; तथापि अ्रनादि से राग व शरीर पर लक्ष्य होने से 
अज्ञानी का आत्मा पर लक्ष्य नहीं है। इसकारण उसे ऐसा आभास होने 
लगा है कि मानो आत्मा है ही नहीं । भाई ! दया, दान ब्रतादि के विकल्प 
से लाभ मानने पर चेतन्य का मरण (घात) हो जाता है। राग की एकता 
में आत्मा ज्ञात नहीं होता, राग ही ज्ञात होता है । चेतन्यज्योति पूर्रानंद 
प्रभु का प्रेम छोड़कर जो शुभाशुभ राग का प्रेम करता है, उसके लिए 
आत्मा मरण तुल्य ही है। “राग मेरा है, मैं रागमय हूं श्रौर राग मेरा 
त्तव्य है' - ऐसा माननेवाले की मान्यता में वीतरागस्वरूप आत्मा का 
अनादर है । इसका रण उसे आत्मा के अस्तित्व में ही श्रांति हो जाती है । 


यह अआन्ति परमगरु परमेश्वर त्रिलोकीनाथ तीर्थंकर देव का उपदेश 
सुनने से मिटती है। सर्वेज्ञ परमेश्वर का यह उपदेश है कि “भगवन | तू 
तो आनन्द का कन्द है | हमारी पर्याय में जसा परमात्मपद प्रगट हुआ 
वेसा ही परमात्मपद तेरे स्वभाव -शक्ति में पडा है। तुम्हारा आत्मा 
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(शक्तिरूप से ) हमारे आत्मा जैसा ही है, अल्पज्ञ पर्यायवाला या रागवाला 
नहीं है | तू तो पूर्णानन्दस्वरूप भगवान है - ऐसा तीर्थंकर भगवान का 
उपदेश है । “हमारी भक्ति करो तो तुम्हारा कल्याण हो जाएगा” - ऐसा 
भगवान का उपदेश नहीं है । 


चिदानन्द प्रभु आत्मा पूररोशान व सुख से भरा हुआ भगवानस्वरूप 
है। वह अत्पज्ञ, रागमय या शरीररूप नहीं है । ऐसा होते हुए भी 'मैं अल्पज्ञ, 
रागमय हूँ -ऐसा मानने पर आत्मा मरण तुल्य हो जाता है। ऐसा 
माननेवालों ने सम्पूर्ण चेतन्यतत्त्व की हत्या ही कर डाली है । ऐसे अज्ञानी 
जीवों को भगवान की वाणी सचेत करती है, अर्थात्‌ जब ये जीव स्वयं 
चेतें, तब भगवान की वाणी ने चेताया है - ऐसा कहा जाता है। भगवान 
की वाणी में ऐसा आया है कि आत्मा रजकरशा व राग से भिन्न ज्ञानानंद 
स्वरूप भगवान है। दया, दान, भक्ति आदि तथा काम, क्रोधादिरूप 
शुभाशुभ-विकल्प रागादिस्वरूप हैं; उनमें चेतन्‍्य का अंश नहीं है। 
व्यवहार से भले ही एकरूप कहा हो, परन्तु परमार्थ से तो देहादि और 
आत्मा भिन्न ही हैं। दिव्यध्वनि में इसप्रकार नयविभाग आता है, तथा 
सन्‍्त व मुनिजन भी इसी रीति से भिन्‍नता बताते हैं । 


मात्र व्यवहारनय को ही जाननेवाले शर्थात्‌ राग से धर्म होता है' 
ऐसा मानने वाले अज्ञानोजन राग व आत्मा को एक कहते हैं, एक मोनत्ते 
हैं। परन्तु सर्वेज्ञ परमेश्वर तथा जिन्होंने राग व विकल्प से भगवान आरात्मा 
को भिन्न देखा है, जाता है, माता है और अनुभव किया है -ऐसे 
भावलिगी सन्त यह कहते हैं कि भाई ! आत्मा में राग का अंश नहीं है । 
इसप्रकार ज्ञानीजत निश्चयनय के बल से आत्मा व राग के एकपने को 
जडमूल से उखाड देते हैं । 


ऐसा स्वरूप सुनकर अपने स्वरूप को जानने पर जो चैतन्यज्योति 
मरण तुल्य हो गई थी वह जाग्रत हुई, तब भान हुआ कि अहो ! मैं तो ज्ञायक- 
स्वरूप ज्ञान व आनंद की मूत्ति हूँ । रागादि मेरे स्वरूप में नहीं और उससे 
मुझे लाभ भी नहीं है | मेरा आधार मेरा चिदानंदस्वरूप है, राग व निमित्त 
मरा आधार नहीं है। अहाहा ! मैं तो पूर्ण आनंद, पूर्ंज्ञान, पूरांश्रद्धा, 
पूर्णाशान्ति इत्यादि अनच्त-अनन्त परिपूर्ण शक्तियों से भरा हुआ भगवान 
हैं, ईश्वर हूँ । इसप्रकार अ्रनादि से जो राग का अनुभव था, वह छूटकर 


जब चतन्य ज्योतिस्वरूप भगवान ज्ञायक आत्मा का अनुभव होता है; तब 
सम्पग्दशन होता है। | 
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पहले जमाने में जो शीतकाल में असली घी आता था, वह खब 
घन-ठोस-जमा हुआ भआ्राता था । उसमें उंगली तो क्या कल्छरी (लोहे का 
तंगरा) का भी प्रवेश नहीं होता था । इसीप्रकार भगवान शआआरात्मा चेतन्य 
ज्ञान घन है, उसमें शरीर, वाणी, मन व कर्म तो प्रवेश कर ही नहीं सकते 
किन्तु शुभाशुभ विकल्पों का भी प्रवेश नहीं हो सकता। शरीर आदि 
अजीव तत्त्व हैं और शुभाशुभभाव आखव तत्त्व हैं। उन दोनों - आराखव व 
अजीवतत्त्वों से पूर्णानंदका नाथ भिन्न है। आहाहा ! जीवती जागती 
चंतन्यज्योति अन्दर पड़ी है, वह ज्ञान-दशेनमय चेतन्यप्राण से त्रिकाल 
टिक रही है। ऐसे त्रिकाल स्थिरतत्त्व को न मानता हुझा देह की क्रिया 
मेरी है, जड़कम मेरा है, दया, दान आदि विकल्प मुझे लाभदायक हैं- 
ऐसा मानकर भरेरे ! जीवती ज्योति को नष्ट-अ्रष्ट कर दिया है, मान्यता 
में इसने त्रिकालसत्त्व से इन्कार कर दिया है। 


ऐसे ग्रज्ञानी जीवों को सन्‍्तों ने बताया है कि भाई ! जो सम्यग्दर्शन 
के अनुभव में ज्ञात होती है, वह चेतन्यसत्ता परिपूर्ण है, महान है, उस परि- 
पूर्णॉसत्ता-में राग का कण या शरीर का रजकरा समा जाय-ऐसा नहीं है । 
आहाहा ! वह ज्ञायक चेतन्य-चन्द्र मात्र शीतल“ शीतल” शीतल 
शान्त-" शान्त“" शान्त"“ अकषाय स्वभाव का प्र है। भाई ! तू स्वयं 
ही ऐसा महान है, तुझे अपनी इस अनंतऋद्धि गणसम्पदा की खबर नहीं 
है, इसकारण जो अपनी सम्पत्ति नहीं है - ऐसे शरीर, मन, वाणी, बाग- 
बंगला इत्यादि को अपनी सम्पदा मान बेठा है। श्रे प्रभु! तू कहाँ 
प्रसन्न हो रहा है ? प्रसन्न होने का स्थान तो आनंद का धाम तेरा नाथ तेरे 
अन्दर विराजता है, इसमें प्रसन्न हो ! बाहर की वस्तु में प्रसन्न होने से 
तो तेरे श्रानंद का नाश होता है । 

इसप्रकार से मुनिजनों ने निश्चय-व्यवहार का विभाग करके स्पष्ट 
बताया है कि व्यवहार से एकपना कहने में आता है, तथापि निश्चय से 
भगवान आत्मा, राग व शरीर से भिन्न है। जब ऐसा सुनने व जानने में 
आवबे, तव ऐसा कौन पुरुष होगा, जिसे तत्काल यथार्थ ज्ञान न हो श्रर्थात्‌ जब 
भेद करके इस सरल रीति से वात समभाई गई तो फिर किसको सच्चाज्ञान 
तहीं होगा ? आचारयें कहते हैं कि जब जीव व राग का भेद इसप्रकार 
स्पष्ट करके बताया है तो श्रव ऐसा कौन मूर्ख होगा जिसे आत्मा का 
अनुभव तत्काल न हो ? ज्ञान-ज्योत्ति आत्मा जड़ से भिन्न है - ऐसा 
जिसने जाना, तथा निश्चयनय से जिसने व्यवहार का निषेध किया - ऐसे 
जीव को ज्ञानानंद प्रभु का अनुभव क्‍यों नहीं हो, तत्काल यथार्थज्ञान क्यों 
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त अ्वतरित हो, आनंद की उत्पत्ति क्‍यों न हो? अंवश्य होवे ही ॥ यह 
तो नगद का व्यापार है, अर्थात्‌ धर्म तो नगद होंता है। आज धर्मे करे 
और सुख कल होगा, ऐसा उधारी का काम यहाँ नहीं है। त्रिलोकीनाथ 
भगवान अरहंतदेव ने चैतन्यमूत्ति श्रात्मा को शरीर तथा राग से भिन्न 
बताया है। उसका जो अनुभव करता है, वह धर्मी है, उसका अवतार 
सफल है, जन्म सार्थक है। इसके सिवा अच्य ब्रत, दान आदि करोड़ों 
क्रियाएँ करें, किन्तु वे सब एक के बिना बिन्दियाँ (शून्य) हैं, आत्मा के 
लिए वे लाभकारी नही हैं | यदि ग्यारह अंग का ज्ञान किया हो या नव 
पूर्व की लब्धि प्रगटठ हुई हो तो उससे क्या ? ऐसा परसत्तावलंबी ज्ञान का 
क्षयोपशम तो अनंतबार किया है, यह कोई आत्मज्ञान नहीं है। चेतन्य- 
मूरति भगवान आनंद का नाथ पूर्ण शक्ति परिपूर्ण सम्पूर्ण सत्त्व है, उसे 
स्पर्श करके जो ज्ञान होता है, वह ज्ञान है और उसमें भव के अ्रभाव करने 
की 'भंकार उठती है। जिन्हें अ्रन्तरस्प्श होने पर अतीन्द्रिय आनंद श्राया 
है उन्होंने राग व आत्मा को भिन्न माना है । । जा 


अनंत धर्मों - स्‍्वभावों को धारण करनेवाला धर्मी आत्मा है। उस 
आत्मा के अन्दर दृष्टि डालने पर जिसे राग व शरीर से भिन्न आत्मा 
ज्ञात होता है, उसे सम्यग्दर्शन होता है, भले ही वह बाहर से दरिद्री हो 
या सातवें नरक में रहनेवाला नारकी हो । 


नरक में आराहार का एकं दाना और पानी की एक बूंद भी नहीं 
मिलती, तथा जन्म होते ही सोलह रोग होते हैं ; तथापि जब पूर्व का 
संस्कार याद आता है, तब ऐसा विचार करता है कि सन्‍्तों ने कहा था 
कि तू राग व शरीर से भिन्न है । ये वचन सुने तो थे पर प्रयोग नहीं किया 
था - ऐसा सोचकर राग का लक्ष्य छोड़कर अन्तर में एकाग्र होता है 
अर्थात्‌ धर्मी हो जाता है। तीसरे नरक पर्य॑न्त पूर्व के बैरी निर्देयता 
पूर्वक शरीर को बांधकर गरम धकधगाती लोहे की सलाखों से मारते हैं । 
ऐसी स्थिति में भी राग से भिन्न पड़कर सम्यग्दर्शन पा सकते हैं। पूव॑ में 
जो सुता था उसे ख्याल में लेकर जेसे बिजली तांबे के तार में एकदम 
उतर जाती है, उसीतरह अन्दर में जो ज्ञानानंद भगवान विराजता है, 
उसमें अपनी पर्याय को वह गहरे में उतार देता है। बाहर में चाहे जितने 
प्रतिकल संयोग हों, परन्तु उनसे क्या ? अन्दर पूर्ण ज्ञानानंदस्वभावी आत्मा 
है न? देखो ! श्रेशिक राजा का जीव पहले नरक में है। बाहर में पीड़ा 
कारक संयोगों का पार नहीं है, तथापि उन्हें क्षायिक सम्यन्दर्शन है और 
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समय-समय में तीथथकर नामकर्म के परमाण बंधते हैं। उन्हें ऐसा भान 
वर्तता है कि मैं तो आनंद का नाथ चिदानंद भगवान आत्मा हूँ । 


कहा भी है :- 
“चिन्मूरति दृुगधारी की मोहे रीति लगत है अ्रटापटी, 
बाहर नारकक्ृत दुःख भोगे, श्रन्तर समरस गटागटी” 


सम्यग्द्ष्टि को नरक में पीड़ा के संयोगों का पार नहीं है, तथापि 
अन्दर आत्मा के आनंद का वेदन होने पर शान्ति है । प्रतिकल संयोग है 
इससे क्‍या ? मुझे तो संयोगीभाव भी स्पर्श नहीं करता । ऐसा अनभव 
अंदर में वर्तता होने से ज्ञानी नरक में सुख को ही बेदता है । 


श्री- कुन्दकुन्दाचार्य, अमृतचन्द्राचार्य श्रादि संत कहते हैं कि आ्रानंद 
का नाथ शअ्रन्दर विराजता है। आत्माराम अर्थात्‌ आत्मारूपी बगीचा 
अन्दर है। उसमें जरा प्रवेश तो कर ! शरीर और राग से भगवान आत्मा 
भिन्न है। ऐसी बात जिसने रुचिपूर्वक सुनी है, उसे आत्मा क्‍यों नहीं ज्ञात 
होगा ? इसी शास्त्र की ६८वीं गाथा में श्राता है कि जेसा कारण हो वेसा 
ही कार्य होता है। जिसप्रकार जौ में से जौ ही होता है, उसीप्रकार 
गुरास्थानादिभाव भी श्रचेतन हैं, क्योंकि वे पुदूगल के कायें हैं। पुदूगल 
जड़कर्म कारण हैं; उससे गुणस्थानादि के भेद पड़ते हैं। इसकारण 
पुद्गल का कार्य होने से वे अचेतन पुद्गल हैं। ऐसा यह वस्तुस्वरूप सुनकर 
किसे आ्रात्मज्ञान उदित नहीं होगा ? अ्रहो ! आचाय॑देव अति प्रसन्नता से 
कहते हैं कि भाई ! यह तेरा आत्मज्ञान का काल है । 
आदि पुराण में श्राता है कि ऋषभदेव भगवान को पूर्व के भव में 
मुनिराज उपदेश देते हैं कि 'यह तेरा सम्यग्दशन पाने का काल है। तेरी 
काललब्धि पक गई है, अतः सम्यग्दशंन ग्रहण कर !  इसीप्रकार यहाँ 
कहते हैं कि तू आनंदस्वरूप आत्मा है। मैं राग हूँ, शरीर हूं, ऐसा लक्ष्य 
करके जहाँ पड़ा है वहाँ से दृष्टि हटाकर लक्ष्य को पलट दे । भें ज्ञायक हूँ 
ऐसा लक्ष्य कर ।' यह पुरुषार्थ है, व इसका फल ज्ञान व आनंद है । 
ग्रव कहते हैं कि राग से भिन्‍न आत्मा की रुचि होने पर कंसा 
होकर भगवान आत्मा ज्ञात होता है ? अपने निजरस के वेग से श्राक्ृष्ट 
होकर एकरूप होकर प्रगट हुआ भगवान आत्मा जाना जाता है। आत्मा 
आनंद का रसकंद अन्दर पड़ा है। उसकी रुचि करने पर वह तुरन्त ही 
राग से भिन्न, अपने निजरस से प्रगट होता है । अज्ञान में राग का वेग था, 
ज्ञान होने पर अब आ्रानंद का वेग आता है । राग के वेग से भिन्न होकर जब 
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दष्टि ज्ञायक पर पड़ी, तभी तुरन्त ज्ञानरस का, शान्तरस का, वीतराग 
आ्रकषायरस का वेग उछलता है । पर्याय में आनंद का उफान आता है । 


पाप-पुण्य के भावों को अपना मानकर अकेले ज्ञान व आनंद के रस 
से भरपूर आत्मा को अनेक रूप माना था। परन्तु अब भगवान आत्मा के 
मिजरस को उम्रपने से पर्याय में आक्ृष्ट करके वेगपू्वेंक एकरूप से आत्मा 
प्रगट होता है। आहाहा ! जैसा आनन्द रस का कंद स्वभाव में है; 
अन्तर्दृष्टि होने पर वह तुरन्त ही पर्याय में प्रगट हो जाता है।.... 

ज्ञातास्वभाव तो त्रिकाल एकरूप ही है, यह तो विकाररूप से है 
ही नहीं। ऐसे ज्ञाता-दृष्टा स्वभाव का अनुभव होने पर पर्याय में आनंद का 
अनुभव होता है । इसी का नाम सम्यग्दर्शन व धर्म है, बाकी सब थोथा है, 
व्यथे है। आत्मा की जिसे खबर नहीं, यदि वह ब्रत, तप, नियमादि 
करता रहे तो ये सब वर के बिना बरात जेसा है। जेसे कोई वर के बिना 
बरात ले जावे तो वह बरात नहीं, मात्र मनुष्यों की टोली ही है। इसी 
प्रकार जिसने आनंद के नाथ भगवान आत्मा को दृष्टि में नहीं लिया 


और ब्रत, तप श्रादि करे तो यह सब व्यर्थ है, राग की टोली हैं, इनसे 
धर्म हाथ नहीं आ्राता । 


कलश २८ के भावाथ पर प्रवचन 

दया, दान, ब्रतादि के राग व आत्मा के बीच अत्यन्त अभाव है। 
आगम में चार अ्रभाव कहे हैं :- (१) प्रागभाव, (२) प्रध्वसाभाव:; 
(३) अन्योन्याभाव और (४) अत्यन्ताभाव | इनमें जो अत्यन्ताभाव है, 
वह तो दो द्रव्यों के बीच ही होता है, किन्तु यहाँ जो राग और आत्मा के 
बीच गत्यन्त-ग्रभाव कहा है, वह भअ्रध्यात्म का शअ्रत्यन्त अ्रभाव है । 

अहाहा ! कैसी है वीतराग मार्ग की गंभीरता व गहराई । निश्चय- 
व्यवहारनय के विभाग से आत्मा व पर में, आत्मा व शरीर में एवं आत्मा 
व राग में अत्यन्त भेद ज्ञानियों ने बताया है। उसे जानकर ऐसा कौन 
भ्रात्मा होगा कि जिसे भेदज्ञान नहीं होगा ? यहाँ पुरुषार्थे की उग्रता का 
जोर वताया है । यह वीये का वेग स्व-सन्मुख करने की बात है। 


आत्मा में वीय नाम का गुणा है, स्वरूप की रचना करना, उसका 
कार्य है। राग की रचना करना या देह की क्रिया करना, इसका स्वरूप 
नहीं है। ऐसे परिपूर्ण वीयंगुरा से -पुरुषार्थ गुणा से भगवान आत्मा 
ठसाठ्स भरा हुआ है । इस गुण का कार्य आनन्द भ्रादि शुद्ध निर्मलपर्याय 
की रचना करना है। राग की रचना करना तो नपुंसकता है, यह आत्मा 
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का वीये नहीं है। वीयंगुण को धारण करनेवाले भगवान श्रात्मा का 
ग्रहरा करने पर वह वीयंग्रा निर्मेलपर्याय की ही रचना करता है। 
व्यवहार की या राग की रचना करना उसके स्वरूप में ही नहीं है। 
निमित्त से कार्य होता है, यह मान्यता तो श्रज्ञान है। इष्टोपदेश की ३५वीं 
गाथा में आता है कि सभी निमित्त धर्मास्तिकायवत्‌ उदासीन हैं। निमित्त 
प्रेरक हो या उदासीन पर के कतुत्व के लिए तो वे धर्मास्तिकाय की तरह 
उदासीन ही हैं। ध्वजा फरफराती है, इसमें पवन (हवा) प्रेरक निमित्त 
है, तथापि. धर्मास्तिकायवत्‌ उदासीन है। ध्वजा स्वयं से ही फरफराती 
है, पवन से नहीं, पवन तो निमित्तमात्र है। ऐसा सत्य जब समभ में ही न 
या हो तो सत्य का आचरण कहाँ से हो ? 


यहाँ कहते हैं कि ऐसा कौन पुरुष है, जिसे भेदज्ञान नहीं हो सकता ? 
क्योंकि जब ज्ञान अपने निजस्वरस से स्वयं का स्वरूप जानता है, तब अपने 
आत्मा को पर से भिन्न जानता ही है । राग व शरीर से भिन्न पड़कर जब 
दृष्टि एक ज्ञायकमात्र में फलती है तो अवश्य भेदज्ञान प्रगट हो जाता है। 
कोई दी्घ संसारी हो तो यहाँ उसकी बात नहीं है । 


इसप्रकार अ्रप्रतिबुद्ध नेजो यह कहा था कि हमारा तो यह 
निश्चय है कि देह ही आत्मा हैं" उसका समाधान किया। श्रज्ञानी जिस 
वस्तु को देखता है, उसी वस्तु को अपनी मान लेता है। यद्यपि ज्ञान, शरीर 
राग आरादि ज्ञेयों को जानता है, तथापि.वे शरीरादि ज्ञेय ज्ञान नहीं हैं 
ज्ञान तो ज्ञान ही है। यह बात कठिन तो अ्रवश्य पड़ती है, परन्तु कर क्या ? 
वस्तस्वरूप ही ऐसा है। वीतरागी त्रिलोकीनाथ जिनेश्वरदेव, इन्द्र व 
गणशाधरों के बीच दिव्यध्वनि -द्वारा ऐसा ही उपदेश देते थे और यही बात 
सन्‍्तों ने भी प्रसिद्ध को है। श्रहो ! यह सन्‍तों की वाणी अमृत की वर्षा 
करनेवाली है । हे भव्यजीवो ! उसे कर्ण रूपी अंजुलि के द्वारा पान करो ! ! 


. ससयसार गाथा ३४ 


एवसयमनादिभोहसंत(ननिरूपितात्मशरोरकत्वसस्कारतय[त्यत्म- 
प्रतिबद्धोपि प्रसभोज्जस्भिततत्त्वज्ञानज्योतिनेंत्रविकारोव प्रकटोद्घाटित॒पट- 
लष्टसितिप्रतिबद्ध: ? साक्षात्‌ द्रष्टारं स्वं स्वयसेव हि विज्ञाय श्रद्धाय च 
त॑ चेबानचरितुकामः स्वात्मारासस्यास्यथान्यद्रव्याणां प्रत्याख्यान कि 
एदिति पच्छन्नित्थं वाच्य : 


सब्वे भावे जम्हा पच्चवखाई परे त्ति णादूरं। 
तम्हा पच्चक्खारं राणं रिएयमा सुरोेदव्व ॥॥३४।॥ 
ॉन्‌ भावान्‌ यस्मात्प्रत्याख्याति परानिति,ज्ञात्वा । 
तस्मात्प्रत्याख्यान॑ ज्ञानं नियभात्‌ ज्ञातव्यम्‌ ॥३४॥ 
यतो हि द्रव्यांतरस्वभावभाविनो5न्यूनखिलानपि भावान्‌ भगवज्ज्ञा- 
तृद्र॒व्यं स्वस्वभावभावाव्याप्यतया परत्वेन ज्ञात्वा प्रत्याचष्टे, ततो य एव 





इसप्रकार यह अज्ञानी जीव अनादिंकालीन मोह के' संतान से 
निरूपित आत्मा और शरीर के एकत्व के संस्कार से अत्यन्त अंप्रंतिबुद्ध 
था वह अब तत्त्वज्ञानस्वरूप ज्योति के प्रगट उदय होने से नेत्र के विकार 
की भाँति (जैसे किसी पुरुष की आँखों में विकार था तब उसे वर्शादिक 
अ्रन्यथा दीखते थे और जब नेत्र विकार दूर हो गया तब वे ज्यों के: त्यों - 
यथाथ दिखाई देने लगे, इसीप्रकार) पटल समान आवरणाकर्मों के भलीं- 
भाँति उघड़ जाने से प्रतिबुद्ध हो गया और साक्षात्‌ द्रष्टा आपको अपने से 
ही जानकर तथा श्रद्धान करके उसी का आचरण करने का इच्छेक होता 
हुआ पूछता है कि 'उस आत्माराम को अन्य द्रव्यों का प्रत्याख्यान (त्यागंता) 
क्या है ?' उसको आचार्य इसप्रकार कहते हैं कि :- 


सब भाव पर हो जान, प्रत्याख्यान भावों का करे । 
इससे नियस से जानना कि, ज्ञान प्रत्याख्यान' है ॥॥३४७ 


गाथाथ :- [ यस्मात्‌] जिससे [ सर्वान्‌ भावान्‌] अपने अतिरिक्त 
सव पदार्थों को [ परान्‌ | 'पर हैं! [इतिं ज्ञात्वा] ऐसा जानकर [| प्रत्याख्यातिं] 
भत्याख्यान करता है -त्यागं केरता है, [तस्मात्‌] उससे | प्रत्याख्यान ] 
पत्याख्यात [ ज्ञान | ज्ञान ही है [नियमात्‌ ] ऐसा नियम से | ज्ञांतव्यम ] 
जानता। अपने ज्ञान में त्यागरूप अवस्था ही प्रत्याख्यान है, दूसरा कुछ नंहीं । 
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पूर्व जानाति स एवं पश्चात्प्रत्याचष्टे न पुनरन्य इत्यात्मनि निश्चित्य 
... प्रत्याख्यानसभये. प्रत्याख्येयोपाधिमात्रप्रवरतितकत त्वव्यपदेशत्वे$पिपरमा- 
- थृनाव्यपदंश्यज्ञानस्वभावादप्रच्यवनात्प्रत्याख्यानंज्ञानसेवेत्यनुभवनीयम्‌ । 





टीका :- यह भगवान ज्ञाता द्रव्य (श्रात्मा) है, वह श्रन्य द्रव्य के 
स्वभाव से होनेवाले अन्य समस्त परभावों को, उनके अपने स्वभावभाव से 
व्याप्त न होने से पररूप जानकर, त्याग देता है, इसलिए जो पहले जानता 
है वही बाद में त्याग करता है, अ्रन्य तो कोई त्याग करनेवाला नहीं है - 
इसप्रकार आत्मा में निश्चय करके, प्रत्याख्यान के (त्याग के) समय 
प्रत्याख्यान करने योग्य परभाव की उपाधिमात्र से प्रवर्तमान त्याग के 
कतुत्व का नाम (आत्मा को) होने पर भी, परमार्थ से देखा जाये तो 
परभाव के त्याग कत्‌ त्व का नाम अपने को नहीं है, स्वयं तो इस नाम से 
रहित है क्योंकि ज्ञानस्वभाव से स्वयं छूटा नहीं है, इसलिये प्रत्याख्यान 
ज्ञान ही है -ऐसा अनुभव करना चाहिए । 


भावार्थ :- आत्मा को प्रभाव के त्याग का कतृ्‌ त्व है, वह नाममात्र 
है। वह स्वयं तो ज्ञानस्वभाव है। परद्रव्य को पर जाना, और फिर परभाव 
का ग्रहएा न करना वही त्याग है। इसप्रकार स्थिर हुआ ज्ञान ही 
प्रत्याख्यान है, ज्ञान के अतिरिक्त दूसरा कोई भाव नहीं है । 


गाथा ३४ की उत्थानिका पर प्रवचन 


इसप्रकार यह अज्ञानी जीव अ्रनादिकालीन मोह की संतान के 
द्वारा निरूपित और शरीर के एकत्व के संस्कार से अत्यन्त श्रप्रतिबुद्ध था । 
अ्नादि से अज्ञानी को राग व शरीर में ही सजगता होने से ज्ञानानंद- 
स्वभावी चेतन्य आत्मा की राग व शरीर के साथ एकपने की मान्यता थी, 
वह इसी एकत्व के संस्कार से अप्रतिवुद्ध था। देखो ! कोई कहे कि यह 
समयसार मुनियों के लिए है, सो यह वात नहीं है । यहाँ तो जो शरीर और 
आ्रात्मा को एक मानते हैं, ऐसे अत्यन्त अप्रतिबुद्ध को समभाया गया है । 


भाई ! तू अनन्तवार हजारों रानियों को छोड़कर दिगम्वर जेन 
साधु होकर, निरतिचार अट्ठाईस मूलगुणों का पालन कर नवमें ग्रेवेयक 
पर्यन्त गया, परन्तु आनंदस्वरूफ चेतन्यप्रभु की खबर नहीं होने से, शरीर 
को ही आत्मा मानता था । बाहर से आ्रात्मा राग से भिन्न है' “ऐसा भले 
ही कहे, परन्तु अन्दर अवस्था में शुभ क्रियाकाण्ड का जो राग प्रगट था, 
उसमें ही अपनापना मानता था। स्वयं क्‍या है और स्वयं का अ्रस्तित्व 


[ छ्छ 
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किसप्रकार है - इसका ख्याल नहीं होने से मैं आ्रात्मा हूँ - ऐसा कहते हुये 
भी रागादि को ही झ्रात्मा मानता था। रागादि से पृथक्‌ निज ज्ञायकवस्तु 
दष्टि में न आने एवं उसका अनुभव न होने से पर में या रागादि में ही 
अपनत्व स्थापित करता था। ग्यारह अज्भ का पाठी होकर भी तथा 
बाहर से 'राग और आत्मा भिन्न हैं -ऐसा भाषा में बोलते हुए भी 
अन्तरज्भ में राग व आत्मा की एकताबुद्धि टूटी नहीं थी। भाई ! यह तो 
अंतर की वस्तु है। वह अच्तर के स्पशे बिना नहीं मिलती । 


इसप्रकार जो अत्यन्त अप्रतिबुद्ध था, वह अब तत्त्वज्ञानस्वहूप 
ज्योति का प्रणट उदय होने पर ज्ञानी हुआ । राग से भिन्न चेतन्यज्योति 
का आभास होने पर 'स्वयं ज्ञायकस्वरूप ही मैं हूँ -ऐसा अनुभव हुआ, 
इससे ज्ञानी हुआ। यहाँ चेतन्यज्ञान ज्योतिस्वरूप मैं हूँ" - ऐसा विकल्प 
नहीं, अपितु अनुभवरूप परिणति का प्रगठ होता जानना । 


जिसप्रकार नेत्र से विकार दूर होने पर वस्तु जैसी है, वेसी दिखाई 
देती है; उसीप्रकार इस जीव के भी पटल के समान आवरणकर्म भली- 
प्रकार उघड़ जाने से यह प्रतिबुद्ध हुआ, साक्षात्‌ ज्ञाता-दृष्टा हुआ । यहाँ 
जो कर्म की बात की है, वह निमित्त का कथन है। वास्तव में तो स्वभाव 
का भान होने पर, भिथ्या श्रद्धान दूर होने से स्वयं साक्षात्‌ ज्ञातादुष्टा 
हुआ । आत्मा स्वभाव से तो ज्ञाता-दुष्टा है ही । पर ज्ञाता-दुृष्टा स्वभाव 
का भान होने प्र भिथ्याश्रद्धान का नाश होकर पर्याय में ज्ञाता दृष्टापना 
प्रगट हुआ, उसे साक्षात्‌ ज्ञाता-दृष्टा हुआ -ऐसा कहा है। आत्मा में 
दयादान या व्यवहार-रत्तत्रय का विकल्प नहीं है। तथा उस शुभ राग 
से या व्यवहाररत्नत्रय के विकल्प से ज्ञाता-दृष्टा स्वभाव प्राप्त नहीं होता, 
क्योंकि जिसमें जो न हो, उससे वह प्राप्त कैसे हो ? * हल 
आत्मा स्वयं को स्वयं से ही जानकर गअर्थात्‌ राग या विकल्प.से 
नहीं, किन्तु चेतन्य में चेतन्‍्य की परिशति द्वारा प्रवेश करके स्वयं को 
जानकर, श्रद्धानकर उसी का ही आचरण करने का 


इच्छुक हुआ है अर्थात्‌ 
अब वह मुनिपने की भावना करता है। कर ५ 
प्रश्न - स्वयं को स्वयं से ही जाने! इसमें तो एकान्त हो गया, 
स्थाह्ाद तो रहा नहीं ? 
उत्तर-भाई ! ' 


। स्वयं को स्वयं से ही जाने' - यह सम्यक्‌-एकान्त 
५ | यह सम्यक्‌-एकान्‍्त ही अनेकान्त का सच्चा-ज्ञान कराता है। स्वयं स्वयं 
ही ज्ञात होता है, पर से नहीं 


- यही अनेकान्त है, यही सम्यक्‌-एकान्त 


७८ ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग २ 


है। भाई ! वीतराग का स्यादह्वादमार्ग ऐसा ही है। स्वयं से भी जाने और 
राग से भी जाने - यह तो गुदड़ीवाद है, स्याद्वाद नहीं । 


चेतन्य सुर्य के प्रकाश का पूर प्रभु आत्मा स्वयं के निर्मेलप्रकाश 
द्वारा ही स्वयं को प्रकाशित करता है। ज्ञानस्वरूपी भगवान आत्मा 
ज्ञान की निर्मलपर्याय द्वारा ही ज्ञात होता है उसे राग की या व्यवहार 
की श्रपेक्षा नहीं है। श्रर्थात्‌ व्यवहार से निश्चय नहीं जाना जातां, 
परन्तु व्यवहार का लक्ष्य छोड़कर स्वभाव का सीधा लक्ष्य करने पर वह 
स्वयं से स्वयं को जानता है। ज्ञान की निर्मलपर्याय द्वारा ज्ञायक को 
जानकर पश्चात्‌ श्रद्धान करना । देखो ! यहाँ प्रथम आत्मा को जानना, 
पश्चात्‌ श्रद्धान करता - ऐसा कहा है, क्योंकि जाने बिना श्रद्धा किसकी ? 
समयसार गाथा १७-१८ में भी यह बात कही गई है । 

आत्मा का ज्ञान-श्रद्धान हुआ है, और आत्मा में ही आचरण करने 

का इच्छुक होता हुआ शिष्य पूछता है कि “इस आत्माराम को भ्न्य द्रव्यों 
का प्रत्याख्यान (त्यागना) क्या है ?” निजपद में रमे, वह आात्माराम है। 
उसके प्रत्याख्यान का क्‍या स्वरूप है ? अन्य द्रव्य के त्याग का क्‍या स्वरूप 
है ? आत्मा ज्ञान का पूँज प्रभु है। उदयभावरूप संसार का अ्रंश या उसकी 
गंध भी इसमें नहीं है। ऐसे आ्रात्मा को जानकर इसे प्रतीति में लेकर, अब 
शिष्य गुरु से पूछता है कि मेरा भ्रात्मा में आचरण केसे हो ? श्रन्यद्रव्य 
श्र्थात्‌ राग का त्यागरूप प्रत्याख्यान केसे हो ? यद्यपि इस बात को वह 
जानता है कि ज्ञानी जीव को चारित्र किस प्रकार होता है, तथापि गुरु से 
विशेष जानने के लिए विनय से पूछता है । 

शुद्ध चेतन्‍्यघन पुूर्रोस्वभाव से भरा हुआ भगवान आत्मा अनन्त- 
अनन्त आनन्द का गोदाम है। संयोगी वस्तु में आत्मा नहीं है और आत्मा 
में संयोगी वस्तु नहीं है। दोनों सर्वथा भिन्न-भिन्न हैं। यहाँ कहते हैं कि 
संयोगी वस्तु तो दूर रहो, संयोगी कर्म के लक्ष्य से आत्मा में हुए पुण्य-पाप 
के संयोगी भावों से भी आत्मा भिन्न है - जुदा है । 

“मैं एक आनन्दस्वरूप अमृत का सागर प्रभु ज्ञाता-दृष्टा हूँ और 
सब जगत ज्ञेय है, दृश्य है । जगत मेरे में नहीं है भर मैं जगत में नहीं हूँ । 
आहाहा ! मेरी वस्तु में पुण्य-पाप का भाव तो है ही नहीं, वर्तमान 
ग्ल्पज्ञता की पर्याय भी मेरी पूर्ण वस्तु में नहीं है” - इसप्रकार जिसके 
अन्तर में चिदात्मस्वरूप के भानपूर्वक भेदज्ञान -आत्मज्ञान प्रगट हुआ्ना है 
व उसकी प्रतीति हुई है, वह सम्यरदृष्टि हुआ है। उसे धर्म कां श्रारम्भ 
हुआ है। जैसे - आँख में जाली हो तो उसके निकलने पर ही निधान (धन 
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का खजाना) दिखाई देता है, उसीप्रकार आत्मा में राग के प्रति.जो 
एकताबुद्धिहप परत पड़ी है, उसके दूर होने पर आत्मा जंसा ज्ञानानन्द« 
स्वरूप है, वैसा दृष्टि में श्रा जाता है, भ्रनुभव में श्रा जाता है । ऐसा अनुभव 
जिसे हुआ है, वह अब प्रश्न करता है कि प्रत्याख्यान किस प्रकार हो ? 
ऐसा पूछने पर उसके उत्तर में यह गाथा कही है । । 


गाथा ३४ व उसकी टीका पर प्रवचन 

यह भगवान ज्ञाताद्रव्य' -देखो ! “भगवान! कहकर बात उठाई 
है। भगवानं-स्वरूप ही आत्मा है। कब ? अभी और सदाकाल (तीनों 
काल) जो अभी भगवान स्वरूप न हो तो पर्याय में भगवानपना केसे 
आयेगा ? क्‍या वह कहीं व्यवहार से झ्राता है ? नहीं, जों स्वभाव से स्वयं 
भगवानस्वरूप है वही पर्याय में प्रगट होता है। यंदि अभी भगवानस्वरूप 
न हो तो कभी भी भगवान नहीं हो सकता । समयसार गाथा ३१, ३२ में 
भी भगवान ज्ञानस्वभाव' ऐसा आ गया है। यहाँ संस्कृत टीका में 'भगवत्‌' 
शब्द पड़ा है । 'भग्‌' अर्थात्‌ लक्ष्मी और “वत्‌' अर्थात्‌ वाला | आत्मा अनंत 
अनंत ज्ञान व आनन्द की लक्ष्मीवाला परिपूर्ण भगवान हैं। यह भगवान 
ज्ञाताद्रव्य' ऐसा कहकर उसका प्रत्यक्षपना कहा है, कारण कि ज्ञानी को 
भगवान आत्मा का प्रत्यक्षवेदन हो गया है, अ्रनुभंव हो गया है । 


यह भगवान ज्ञाताद्रव्य' ऐसा लिया है, क्योंकि जिस शिष्य ने प्रएंन 
पूछा है, उसे ज्ञानानन्दंस्वरूप आत्मा का प्रत्यक्षमान हुआ है | सच्चिदानंद 
प्रभु, पूर्ण आनन्द का नाथ, सिद्ध समान यह आत्मा बाह्य लक्ष्मीवाला तो 
नहीं है, क्योंकि बाह्य लक्ष्मी तो जड़ है और उसे जो भ्रपनी माने, वह भी 
जड़ है। यहाँ तो चैतन्यलक्ष्मी के स्वामी की बात है। चत्रवर्ती के छह- 
जड का राज्य व &६ हजार रानियाँ आदि वेभव होता है, तथापि 
पत्यन्दर्शन होने से वह बाह्य वैभव का मैं स्वामी हूँ- ऐसा नहीं मानता 
मैं तो अनन्त-अनस्त ज्ञान व आनन्द की स्वरूपलक्ष्मी से भरा हुआ 
भगवान हू  -ऐसा 


[ स्वरूपलक्ष्मी का स्वामीपना मानता है, क्‍योंकि उसे 
यथाथ श्रद्धान-ज्ञान हुआ है।. 


भगवान आत्मा ज्ञाता है, जाननहार सूर्य है, ज्ञान के प्रकाश से 
भरपूर है-ऐसा ज्ञाताद्रव्य (आत्मा) श्रन्यद्रव्य के निमित्त से होनेवाले 
3255 3 के स्वभाववाला नहीं है, क्योंकि ज्ञाता-दृष्टा वस्तु 
पाल तो जानना, देखना और आलनन्दरूप है, इससे वह ज्ञाता-दुष्टा 

' विकारभावों में व्याप्त कैसे हो? अन्य में व्याप्त हो-ऐसा 
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आत्मा का स्वरूप ही नहीं है। भाई ! अनन्त आनन्द को देनेवाला यह 
मार्ग अतिसुक्ष्म है। अनन्त-अनन्त शान्ति, आह्लाद व स्वरूप की रचना 
करने वाला अनन्तवीयें जिससे प्रगट हो, वह उपाय कोई अलौकिक है, 
अद्भुत है - ऐसे मार्ग को समय निकालकर जानना चाहिए। श्रभी नहीं 
जाना तो फिर कब जानेगा ? 


अहाहा ! अनंत आनन्द, अनन्त शान्ति आदि अनन्तगणों का 
समाज गआत्मा है। अ्रनन्तगणरूपी साम्राज्य का स्वामी यह आत्मा है । 
यह मूलवस्तु आत्मा प्रत्यक्ष है, किन्तु पर्यायबद्धि से - रागबुद्धि से वह 
सम्पूर्ण वस्तु आवरण में ढकी है। यह भगवान ज्ञाताद्रव्य' - कहकर यहाँ 
पहले से ही प्रगट किया है कि आत्मा प्रत्यक्ष-प्रभु है, सम्यग्ज्ञानरूपी नेत्रों 
से प्रभु प्रत्यक्ष दिखाई देता है। ऐसा आत्मा अपने स्वभाव से ही, अ्न्य- 
द्रव्य के भ्रर्थात्‌ कर्म के निमित से होनेवाले विभावभावों में व्याप्त नहीं है । 
यह ज्ञानस्वभावी आ्रात्मा राग के विकल्परूप से, व्यवहाररत्नत्रय के 
विकल्परूप से व्याप्त होकर रहनेवाला या उस रूप होने लायक नहीं । 
विकाररूप से होने का झ्रात्मा का स्वभाव ही नहीं है। इसप्रकार राग 
को पररूप जानकर स्वरूप में ठहरना, स्थिर होना ही प्रत्याख्यान है । 


प्रश्त:-हम तो ऐसा समभते हैं कि भगवान के दर्शन करने से, यात्रा 
करने से धर्म होता है, और झ्राप उसका निषेध करते हैं। 


उत्तर :-भाई ! भगवान श्रात्मा जो स्वयं अन्तर में विराजता है, 
उसके दर्शन करने से, उसे जानने से धर्म होता है, परन्तु पर भगवान को 
देखने से धर्म नहीं होता, उन्हें देखने से तो शुभराग होता है । यह भगवान 
आत्मा ज्ञाता-दृष्टा है। वह अन्यद्रव्य के स्वभाव से उत्पन्न होनेवाले 
विभावों में ग्रर्थात्‌ दया, दान, व्रत आदि विकल्पों में अपने स्वभाव से ही 
व्याप्त नहीं होता । इसकारण ज्ञानी उन्हें पररूप जानकर त्याग देते हैं । 
जब वे स्वभाव में स्थिर हो जाते हैं, तब ऐसा कहा जाता है कि पर का 
त्याग किया । विकारीभाव आत्मा के स्वभाव में व्याप्त होने लायक 
नहीं है। इस कारण उन्हें पररूप जानने को ही उनका त्याग किया - ऐसा 
कहा जाता है | यही धर्म है, यही धर्म को प्राप्त करने की रीति है । 


एक ज्ञाता दृष्टा स्वभाववाला आत्मा हूँ। श्रन्यद्रव्य के निमित्त से 
जो विभाव परिणाम होते हैं, वे मेरे स्वभाव रूप होने योग्य नहीं हैं । 
इसप्रकार स्वभाव व राग को भिन्न जानना ही राग का त्याग है। यह 
जो राग है वह मैं नहीं हँ, मैं इस रागरूप होने लायक नहीं हूँ तथा यह 


समयसार गाथा ३४ | [ 5१ 


रंग मेरे.स्वभावरूप होने लायक नहीं है” पहले जो .ऐसा ज़ानता है, -बही 
प्रीछे त्यागता है-।। यह जो ज्ञान में. जाना: कि रागः मेरे स्वभाव में: व्याप्त 
नहीं होता और मेरा स्वभाव भी राग रूप होने का नहीं, हैः-- यह जानपना 
हीं. प्रंत्याख्यान है, सामायिक' है, क्योंकि ऐसा - जाननेवाला.ही राग; से 
हटकर स्वरूप में ठहंरता है.। सामायिक् श्रर्थात्‌ समता और समता अर्थात्‌ 
वीतराग परिणाम का.लाभ:।..वीतरागस्वरूप . निजज्ञायक भगवान आत्मा 
का आ्राश्य लेने पर:वीतराग परिणति होतीं है और इसे ही ,सामायिक 
कहते हैं।. उसीप्रकार, जैसे चने को...पानी में. डबोकर रखने से वह फूल 
जाता है, वेसे ही आनन्द; के नाथ. प्रभु आत्मा, को आनन्द के. सागर में 
ड्बोकर जो आत्मा को पुष्ट करे उसे-'प्रोषध' कहते हैं. ऐसा:वस्तु-स्वरूप 
समभे बिना सभी बाह्य क्रियाएँ निःस्सार है। ...रः 

प्रश्न:-जो पहले जानता है, वहीं त्यांग करता है, दूसरा कोई 


गनेवाला तहीं है। इसका क्या अर्थ हैं?” 7 

|. उत्तर :-ज्ञानस्वभाव में विभाव या विकल्प व्यापनें योग्य नहीं हैं-- 
ऐसा जानं॑नेवाला ज्ञाता पुरुष विभावरूप नहीं परिणंमता, तब उसे ही राग 
को त्यागनेवाला कहा जाता है। इंसीकारण ऐसा कहां गया है कि जो 
जानता है, वही त्यागता हैं।. मेरे ज्ञानस्वभांव में राग व्याप्त हो - ऐंसा 


रांग का स्वेभाव नहीं है-और मेरा भी ऐसा स्वभाव नहीं है कि राग मे 
में व्याप्त हो। इसप्रकार जहाँ राग को भिन्नपने जातो,' वहाँ उस भोर 
का लक्ष्य ही नहीं रहा व दृष्टि स्वभाव में ही. स्थिर हो गई.।' इसी को 
प्रत्याख्यान अर्थात्‌ जाननेवाले नें रांग॑ का त्याग किया - ऐसा कहा जांतो 
है। भ्रज्ञानी दया, दान, भक्ति के भावों में घ्मं मानकर अंनांदि से ८४ 
लाख योतियों के अवतार में रखड़कर - दु:खी हों रहा है। उसे संन्निपोर्त 
असा रोग लगा है। जैसे किसी को सन्निपात हुआं हो, वह अन्य अनेक रोगों 
से पीडित होने पर भी खिलखिलाकर  हँसंता है । बयां वह वासंतंव में सुखी 
मा] इसीलिए दाँत निकालकर खिलखिलोकंर जोर-जोरं सें.हँसंता 
है? भाई! उसे दुःख का भान॑ नहीं है; इसलिएं हँसता है।' उसींप्रकांरे 
अज्ञानी भी कुछ अनुकूल संयोग “मिलने पर: स्वयं को -सुंखी मानता हैः 
उसका सुख सन्निपात के रोगी जैसा ही है। भाई! सुख तो आत्या में: है।। 
भगवान आत्मा सच्चिदानन्दस्वरूप है। सत्‌ यानि त्रिकाल, चित्‌ यानि 
पेतन्य, इसप्रकार आत्मा त्रिकाल चैतन्य व -आनन्दस्वरूप भगवान है । 
ऐसे आत्मा को जो अंत्तरंग में स्पर्श करके जानता-है; उसे आनंद होता है, 
सुख होता है । यह जाननेवाला ऐसा जानता है: कि मैं तो स्वभाव से 


परे ] | प्रवचन-रत्नाकर भाग २ 


देखने-जाननेवाला हूँ । .पुण्य-पाप का भाव मेरे स्वभाव रूप नहीं होने से 
पंरभाव है; अ्रतः उसे पर जानकर उसका. त्याग करता है श्रर्थात्‌ वहाँ.से 
हटकर स्वरूप में ठहरता है। इसीकारण जो पहले जान लेता है वही पीछे 
उनका त्याग करता है - ऐसा कहा है। ऐसा स्वरूप तो जाने नहीं और 
ब्रत, तप आदि बाह्य त्याग करे तो वह प्रत्याख्यान नहीं है:। 


. भाई [ प्रत्याख्यान अर्थात्‌ चारित्र किसे कहते हैं ? - यह बात यहाँ 
चलती है। सम्यग्द्शंन व संम्यकचारित्र कोई भ्रलौकिक वस्तु है। यदि 
सम्यग्दशंन धर्म का मूल है तो सम्यकंचारित्र साक्षांत्‌ धर्म है। प्रवचन- 
सार में कहा है न ? चारित्रं खल धम्मो - चारित्र ही धर्म है।' यही 
दुःख से छठने का उपाये है, मोक्षमार्ग है।. 


.. प्रश्न :-ऐसा चारित्र किसे कहते हैं ? 


उत्तर :- प्रवचनसार गाथा ७ की टीका में -आ्राता ,है - स्वरूपे 
चरण चारित्रं -स्वरूप में रमणता करना चारित्र है।' स्वरूप में 
आचरण करना गर्थात्‌ ठहरना चारित्र है, रांग का आ्राचरण चारित्र नहीं 
है। पाँच महात्रत का विकल्प भी चारित्र नहीं है। मैं ज्ञानानंदस्वभावी 
भगवांन आत्मा है । राग भले ही कितना: भी मंद क्‍यों न हो, दंया, दान, 
ब्रत, तप; भक्ति का राग हो. या व्यंवहाररत्नत्रय कां- राग हो; वह मेरे 
चेतन्यघन स्वभावरूप नहीं होता ।. मैं रागरूप होऊ- ऐसा मेरा. चंत॑न्‍्य- 
स्वभाव है ही नहीं । ज्ञान में ऐसा निश्चय करके, रागे को पंररूप जानकर 
ज्ञान-ज्ञान में ठहरे, यही प्रत्याख्यान है, चारित्र है, धर्म है। 


अब यह कहते हैं कि जब ज्ञानी ने- पर-को पर ,जान, लिया ओर 
ज्ञान ज्ञान में ठहर गया-तो रागादि परभावों की उत्पत्ति ही नहीं: हुई, तब 
यह कहा जाता है कि ज्ञानी आत्मा ने प्रभाव का त्याग किया। त्याग 
किया' यह तो कथन मात्र. है। भले ही तीर्थंकर नामकर्म बाँधने का भाव 
हो, किन्तु वह भाव भी निज चंतन्यभावरूप होनेलायक नहीं है । इसप्रकार 
इस विकारी भाव को परभावरूप जाना, तव श्रात्मा राग को त्यागता है 
यह कहना कथनमात्र है; क्योंकि जब ज्ञान ज्ञान में ठहर गया, तब राग 
उत्पन्न ही नहीं हुआ । बापू ! यह तो जन्म-मरण का फैरा मिटानेवाली 
बहुत महत्त्वपूर्ण बात है। 

जिसको भगवान ज्ञाता-दुष्टा वस्तु का अपनी निर्मल ज्ञानपर्याय में 
प्रत्यक्ष अनुभव हुआ कि यही आत्मा है, उसे प्रत्याख्यान केसे सिद्ध होता 
है ? इसका यहाँ उत्तर देते हैं कि जिसने अन्दर में जाना कि राग व चतन्य- 
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स्वभाव भिन्न-भिन्न हैं, रागरूप होना मेरा स्वरूप नहीं है. तथा मेरे स्वभाव 
होने का राग का स्वरूप नहीं है - ऐसा जाननेवाला राग को भिन्न जानकर 
उसे त्यागता है। परन्तु "राग को त्यागता है" यह तो कथनमात्र है, क्योंकि 
राग के त्याग का कर्त्तापना प्रमार्थ से जीव को नहीं है +। 


निर्मल भेदेज्ञान हो नहीं और बाहर से परवंस्तुश्रों का त्याग करे 
श्रौर माने कि. मैं त्यागी हूँ! ।परच्तु भाई-!.,जीव को पर का त्याग-ग्रहरा 
मानना-तो ; मिथ्यात्व-है, भ्रांति है। यहाँ कहते -हैं कि राग का त्याग 
करनेवाला जीव है, ऐसा कहना भी कथनमात्र है, परमार्थ नहीं । वास्तव 
में तो यह राग के त्याग का कर्त्ता है ही.-नहीं । स्वरूप में ठहरने से राग 
होता; ही नहीं, इसलिए राग-का त्याग करता है-- यह ताममान्र कथन है. 


“ अंहो! यह तो परमेश्वर त्रिलोकीनाथ संवेज्ञ परमात्मा: की दिव्य- 
घ्वन्ति में आई बात को ही सच्तों ने आड़तिया होकर जगत को जाहिर -की 
है। प्रत्योख्यान के समय अर्थात्‌ स्वरूप में ठहरने के काल में प्रत्याख्यान 
करने योग्य परभावों का त्याग किया - ऐसा कहना यह नाममात्र कथन 
है। अहाहा“““" टीका तो देखो | ऐसी टीका भरतक्षेत्र में. और कहाँ 
है ? अमृत का सागर उड़ेला है, अंहो !. मुनिवरों ने. जगत के जीवों को 
अमत.का सागर प्रत्यक्ष बताया है । हे 


भाई! प्रवस्तु का ग्रहंण-त्याग तो आत्मा में है ही नहीं; क्योंकि 
आत्मा में त्यागोपादांतशन्यत्व नाम.की एक शक्ति है। उससे आत्मा पर- 
वस्तु को ग्रहण करे या छोड़े, यह आत्मा में बनता ही नहीं। कपड़ा, 
स्‍त्री, पुत्र, परिवार इत्यादि को ग्रह करे या छोड़े - ऐसा आत्मा में 
गुण ही नहीं है। परवस्तु तो:जगत की स्वतंत्र वस्तु-.है। जीव के द्वारा 
शरीर, वाणी, पंसा, पत्नी, पुत्र इत्यादि न तो ग्रहण किए जाते हैं और न 
छोड़े ही जाते हैं।.. 

यहाँ कहते हैं कि सम्यर्दृष्टि के जो अस्थिरता का रागरूप परिण- 
मत है; उस रागरूप होकर रहने का मेरा स्वरूप नहीं है - ऐसा जान 
कर श्रन्दर स्वरूप में स्थिर हुआ, तब स्वरूपस्थिरता के काल में राग की 
उत्पत्ति ही नहीं हुई । श्रत: राग का त्याग किया - ऐसा नाममात्र कंथन 
करने में आता है। परमार्थ से राग के त्याग का कर्त्ता आ्रात्मा नहीं है। 
अर्थात्‌ परभाव के त्याग के कर्ततापने का नाम भी आत्मा के नहीं है । 


अहाहा : में शुद्ध चिद्रूप ज्ञाता-दृष्टा मात्र हूँ - ऐसा जिसको 
अन्तर मं भान हुआ, वह स्व में स्वपते रहकर, परभाव - रागादि को परपने 
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जानता है, तब इसका स्व में रहने का काले है, रांग का अभावरूप 
परिणमन करने का काल है; प्रत्याख्यान- का काल है। इस स्वेरूप- 
स्थिरता के काल में ज्ञान ने जान लिया कि 'राग पर है' यही राग का 
त्याग है। जब राग का त्याग भी कथनमात्र - है. तो आहार पानी-का 
छोड़ना व स्त्री, पुत्र आदि का छोड़ना तो बहुत दूर ही.रह गया ।: 


अन्दर पूर्णानन्‍द का नाथ भगवान स्वेरूप आत्मा स्वयं विराजता है 
किन्तु पामर को प्रभु की प्रतीति कंसे आवे ? पामर को मैं स्वयं ईश्वर हूँ - 
ऐसी प्रतीति केसे आावे ? भाई ! तू पर्याय में पामर भले ही हो, किन्तु वस्तु 
पने तू पामर नहीं है, भगवान पूर्ण आनंद का नाथ है। अहाहा ! जेनमुनि 
तो अन्दर में विकल्पों की रुचि के बिना तथा बाहर में वस्त्रों के बिना, नग्न 
होते हैं। कपड़ा रखकर जो मुनिर्षना मानते या मनवाते हैं, वे मिथ्यादृष्टि 
हैं। मिथ्या मान्यता के फल में:एक दो भव. में निगोद को प्राप्त करेंगे। 
यह बात जरा कठोर लगती है, किन्तु बापू ! यह बड़ी भारी भूल है; 
इसमें सभी तत्त्वों की भूल है। “वस्त्र पहनते का .विकल्प! - यह तो प्रगट 
आख़व भाव है.। उसके बदले उसे मनिपना:अश्रर्थात्‌ संवर-निजंरा मानना 
यह सब तत्त्वों की भूल है। मूल में ही भूल है। 


भाई ! प्रवचनसार में आता है कि मुनि का रूप नवजात शिशु की 
भाँति (नग्न): होता है - ऐसा भगवान ने कहा है।. जिन शास्त्रों में 
वस्त्रसहित मुनिपना लिखा हो वे शास्त्र व साधु सच्चे नहीं .। * . ' 


अनंत-भ्रनंत सामथ्यं से परिपुर्ण अनंत-अनंत शक्तियाँ' जिसमें 
उछलती हैं - ऐसा अनंत स्वभाव की सामथ्यं का सागर भगवान श्रांत्मा 
है । जिस जीव ने ऐसे आत्मा का अनुभव किया है, वह समकिती है । 


धर्मी को जो पुण्य-पाप के विकल्प या अस्थिरता का राग आता है 
उसका प्रत्याख्यान कंसे हो ? यह प्रश्न है। उत्तर इसप्रकार है कि ज्ञान 
में ज्ञात होते हुए भी यह राग ज्ञान में व्यापता नहीं है, चेतन्य की 
स्वरूप सम्पदा से भिन्न ही रहता है। अस्थिरतारूप राग व ज्ञान में 
भिन्नता है। राग तो पररूप है - ऐसा जिसने जाना है; वह ज्ञाता राग 
में रुकता नहीं है; जड़ता नहीं है - यही प्रत्याख्यान है। राग में जुड़ता 
नहीं है - यह तो नास्ति से कथन है। वस्तुत:ः तो जिस काल में ज्ञान 
ज्ञान में ठहर जाता है; उस स्वरूप के आचरण के काल में रांग उत्पन्न 
ही नहीं होता । अत: राग का त्याग किया - यह नाममात्र कथन है। 
जन परमेश्वर वीतरागदेव का ऐसा मार्ग है भाई ! 
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आत्मा राग का त्याग करता है ।' - यह कथनमात्र है। परमार्थ 
से देखें तो परभाव के त्याग का कर्त्तापना आत्मा के नहीं है, क्योंकि 
'राग छोड़ना आत्मा के स्वरूप में है ही नहीं। अहाहा ! जहाँ हि 8 । 
में ठहरा, वहाँ राग हुआ ही नहीं, फिर राग छोड़ा - यह बात केसे बने, 
भाई! राग का त्याग किया; इसका अर्थ क्या ? क्‍या प्रत्याख्यान-के काल 
में, चारित्र के काल में राग का अस्तित्व है ? जब. ज्ञान ज्ञान में ठहर जाता 
है, उस काल में राग का अस्तित्व ही नहीं, उस काल में तो राग का 
प्रभाव ही है । परन्तु पूवपर्याय में जो राग था, वह वत्तेमान में नहीं हुझ्ा 
-ऐसा देखकर नाममात्र कहा जाता है कि आत्मा ने राग का त्याग किया। 
अद्भुत: बात है, यह तो समयसार है, परमात्मा की दिव्य ध्वनि है। 
गणघरों व सन्‍तों की वाणी को समभने के लिए बहुत पुरुषार्थ चाहिए । 


. ५“ ग्रब कहते हैं कि आत्मा तो परभाव के त्याग के कर्त्तापने के. नाम 
से रहित है; क्योंकि स्वयं तो ज्ञानस्वभावरूप से ही रहा है, ज्ञान से कभी 
छुटा ही.नहीं है । इसलिए ज्ञान ही प्रत्याख्योन है। ज्ञान ज्ञान में थमा, 
स्थिर हुआ्ना - यही प्रत्याख्यान है । द का 


- गाथा ३४ के भावार्थ पर प्रवचन 

आत्मा ने प्रभाव का त्याग किया, राग -का त्याग किया - ऐसा 
कहना यह तो नाममात्र है। स्वयं तो ज्ञानस्वभावी चेतन्यप्रकाश का पुंज 
अकेला ज्ञायकभाववाला तत्त्व है, स्व-पर-प्रकाशकस्वभाव्री है| ऐसे स्वतत्त्व 
को जब स्व जाना और परभाव को पररूप से जांना, तब .परभाव को 
ग्रहण नहीं किया, राग को पकड़ा नहीं, इसे ही इसने त्योग किया - ऐसा 
कहा जाता है। राग में जो भ्रस्थिरता होती थी, वह नहीं हुई, तब उसने 
राग का त्याग किया - ऐसा कहने में आता है। आाचाय॑देव ने सत्य को 
सत्यरूप से रखकर प्रसिद्ध करने की तथा परम सत्य की प्रतीति कराने की 
कसी गजब की शैली अपनाई है, यह तो देखो ! 

.. परद्रव्य को पररूप से जाना तो परभाव का ग्रहरा नहीं हुआ, वही 
उसका त्याग है। राग की ओर उपयोग के जुड़ान से जो अ्रस्थिरता थी ; 
उस ज्ञानोपयोग, ज्ञानस्वभावी भगवान आत्मा में स्थिर होने पर अस्थिरता 
उत्पन्न ही नहीं हुई, इसे ही प्रत्याख्यान कहते हैं। इसलिए स्थिर हुआ 
ज्ञान ही प्रत्याख्यान है। ज्ञान के सिवाय दूसरा कोई भाव प्रत्याख्यान 
नहीं है। ज्ञायक चेतन्यसूर्य में ज्ञान स्थिर हो जाना ही प्रत्याख्यान हर 


*++++*किकै--+ 
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..अथ ज्ञातुः प्रत्योख्याने को दृष्टान्त इंत्यत श्राह -: 
जह रास कोविं पुरिसो परदव्वमिणं ति जारिदं चंयदि । 


-  तह॒सब्बे  परभावे रणाऊण - विम्ुरचदे राणो॥।३५॥ 


“यथा नाम को5पि पुरुष: परद्रव्यमिदमिति ज्ञात्वा त्यजति। 


- तथ॑ बाॉन परभावान ज्ञांत्वा  विमंच्ति ज्ञानी॥६५॥ 


_- यथा हि कश्चित्पुरुषः संज्रांट्या रजकात्परकीयं चोवरमादायात्मीय- 


प्रतिपत््या परिधाय शयानः स्वयमज्ञानी सन्नन्येन तदंचलमालंब्य बलान्नग्नी- 


क्रियमारो मंक्षु प्रतिबुध्यस्वापंय परिवर्तितमेतद्वस्त्रं मामकमित्यसकूंद्राक्य॑ 
श्रण्वन्नखिलेश्चिह्न : सुष्ठु परीक्ष्य निश्चितमेतत्परकीयमिति ज्ञात्वा ज्ञानी 


सन्‌ मुंचति तच्चीवरमचिरात्‌, तथा ज्ञातापि संञ्ांत्या.परकीयान्भावानादा- 


अब यहाँ यह प्रश्न होता है कि ज्ञाता का प्रत्याख्यान, ज्ञान ही कहा 
है, तो उसका दृष्टान्त क्या है? उसके उत्तर में दृष्टान्त- दाष्टाॉतरूप 
गाथा कहते हैं :- के 
येऔऔौरकाहै जानकर, परद्रव्य को को नर तजे 
: हों श्रौर के हैं जानकर, प्रभाव ज्ञानी परित्यजे ॥३५॥ 


गाथार्थ :- [ यथा नास | जेसे लोक में [कः अपि पुरुषः ] कोई पुरुष 
[ परद्रव्यम्‌ इदस्‌ इति ज्ञात्वा] परवस्तु को यह परवस्तु है! ऐसा जाने.तो 
ऐसा जानकर [ त्यजति] परवस्तु का त्याग करता है, | तथा | उसी प्रकार 
[ ज्ञानो ] ज्ञानी पुरुष [सर्वान्‌] समस्त [परभावान्‌ ] परद्रव्यों के भावों 
को [ ज्ञात्वा] यह परभाव हैं' ऐसा जानकर [ विम्तु्चति| उनको छोड़ 
देता है । 

टीका :-जैसे कोई पुरुष धोवी के घर से भ्रमवश दूसरे का वस्त्र 
लाकर, उसे अपना समझकर ओढ़कर सो रहा है और अपने श्राप ही 
अज्ञानी (-यह वस्त्र दूसरे का है ऐसे ज्ञान से रहित) हो रहा है; (किन्तु) 
जब दूसरा व्यक्ति उस बस्त्र का छोर (पल्‍लला) पकड़कर खींचता है श्रौर 
उसे नग्न कर कहता है कि--तू शीघ्र जाग, सावधान हो, यह मेरा 
वस्त्र बदले में आगया है, यह मेरा है सो मुझे दे दे, तव वारम्बार कहे 
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यात्मीयप्रतिपत्यात्संन्यध्यास्थ शयान: स्वयमज्ञानी सन्‌ ग्ुरुणा परभावविवेक 
कुत्वेकीक्रियमाणों मंक्षु प्रतिब॒ध्यस्वेकः खल्वयसात्मेत्यसकुच्छोत॑ वाक्‍य॑ 


शृण्वन्नखिलेश्चिह्न: सुष्ठु परीक्ष्य निश्चितमेते परभावा इति ज्ञात्वा ज्ञानी 


सन्‌ मुंचति सर्वान्परभावानचिरात्‌ । 





गये इस वाक्य को सुँनता हुआ वहं, (उस वस्त्र की) सर्व चिह्नों से भली- 
भाँति परीक्षा करके, अवश्य यह वस्त्र दूसरे का ही है' ऐसा जानकर, ज्ञानी 
होता हुआ, उस (दूसरे के) वस्त्र को शीघ्र ही त्याग देता है । इसीप्रंकार 
ज्ञाता भी भ्रम वंश परद्रव्य के भावों को ग्रहण करके, उन्हें अ्रप्तो जान- 
कर, अपने में एकरूप करके सो रहा है और अपने आप भ्रज्ञानी हों रहा है; 
जब श्रीगुरु परभाव का विवेक (भेदज्ञान) करके उंसे एक ओत्मभावेरूप 
करते हैं और कहते हैं कि 'तू शीघ्र जाग, सावधान हो, यह तेरा आत्मा 
वास्तव में एक (ज्ञानमात्र) ही है, (अन्य सर्व परद्रेव्य के भाव हैं) तब 
बारम्वार कहे गये इस आगम के वाक्य को सुंनंतां हुँशां वह, समस्त 
(स्व-परके) चिह्नों से भलीभाँति परीक्षा करके, अवश्य यह परभाव ही हैं । 
(मैं एक ज्ञानमात्र ही हूँ) यह जानकर, ज्ञानी होता हुआ, सर्व. परभावों 
को तत्काल छोड़ देता है । 02% 0 के 5५% 2 
भावार्थ :- जबतक परवस्तु को भूल से अपनी समभता है, तब तक 
ममत्व रहता है; और जब यथार्थ ज्ञान होने से परवस्तु को दूसरे की 
जानता है तब दूसरे की वस्तु में ममत्व कैसे रहेगा ? श्रर्थात्‌ नहीं रहे। यह 
प्रसिद्ध है। ५ 3 ह 
गाथा ३५ की उत्थानिका पर प्रवचत.... 
रेटवीं गाथा के सन्दर्भ में शिष्य. प्रश्न करता है कि ज्ञान ही 
ज्ञाता का प्रत्याख्यान है, भ्र्थात्‌ ज्ञानानत्दस्वभावी आत्मा का ज्ञान ही 
- भत्याख्यात है, चारित्र है, राग का त्याग है। आपने जो यह कहा है - 
इसका कोई दृष्टान्त भी है क्‍या ? शिष्य का आग्रह उक्त कथन को 
दृष्टान्तपूवंक समझाने का है। इसी के उत्तरस्वरूप . यह ३५वीं गाथा है हू 
ज्ानस्वरूपी भगवान आत्मा का ज्ञान, प्रतीति और भ्रनभव करके 
उसी आत्मा में स्थिर होना प्रत्याख्यान है भ्र्थात्‌ राग से भिन्न ज्ञायक 
स्वभावी भगवान आत्मा का जब- अनुभव होता है, तब ज्ञान आत्मा में 


स्थिर हो जाता है। यही प्रत्याख्यान बीतराग चारित्र या राग का त्याग 
है। एक मात्र ऐसा प्र॒त् 


पल लिप यार्यान ही जीव का कर्तव्य है। इसके सिवाय 
नात्मा का अन्य कुछ कार्य ही नहीं है। भाई ! क्‍या यह कोई कार्य नहीं 


८८ ] [ प्रवचन-रत्नाकर- भाग .२ 


है? अरे ! आंत्मा''का तो एक मात्र ज्ञान ही कार्य है, इसके अतिरिक्त 
आत्मा न कुछ करता: हैं और न कंर ही सकता हैं| वस्तु काः जैसा ज्ञाने- 
'स्वभाव है, वेसी ही ज्ञान पेरिणति प्रंगंट करके उसी में ठहरंना, बस आत्मा 
का यही एकमात्र कार्य है। कर 


चेतन्यस्वभाव का ज्ञान अर्थात्‌ स्वसंवेदनज्ञान.हो ना, आरा त्मज्ञान- होना 
ही; सम्यर्ज्ञान, है+ या; उसी शुद्ध चेतन्‍्यघन: की -प्रेतीति सम्यग्दशेन है 
तथा- विकल्‍प से - रहित: होकर - शुद्ध परिणमन होना चारित्र है। शुद्ध 
-प्रिणमन:श्रशुद्धता के: नाश बिना नहीं होता-और अशुद्धता का नाश. शुद्ध 
परिणमन के-बिना नहीं -.होता:। -वस्तु तो चेतन्यस्वभावी वीतरागता की 
मृति:है । छहढ़ाला -में भी आता है. कि आत्मा तो वीतराग-विज्ञानस्वरूप 
ही है.।. इसका अनुभव करने;पर पर्याय में - वीतराग-विज्ञानता प्रगट होती 
है, और उनमें विशेष स्थिरता: होने पर. चारित्र होता है।-जो .ज्ञान 
:अस्थिरता: के कारण राग में, जुड़ता था, जब वह ज्ञान .वहाँ से हटकर 
'वीतराग-विज्ञान स्वभाव में-ठहर ज़ाता है, उसे ही चारित्र कहते हैं । 
"शज “बीतराग-विज्ञान-स्वरूप- चेतन्यपिण्ड की. दृष्टि होने पर वीतराग- 
विज्ञान का अंश पर्याय में प्रगट होता है और इस वीतराग-विज्ञान .की 
पुष्टि व.वृद्धि होने पर प्रत्याख्यात् होता-है, परन्तु मूढ़ श्रज्ञानी जीव इस 
अ्रन्तर के आच रण ,को नहीं जानते । 


गरगों को आगम .की पद्धति ख्याल आती है; परन्तु अध्यात्म 

का व्यवहार क्या है ? - इसकी खबर नहीं पड़ती है । 

पण्डित श्री बनारसीदासजी परमार्थवचनिका' में कहते हैं :- 
. “ज्ञाता तो मोक्षमार्ग साधना जानता है, मूढ मोक्ष॑ंमा्गं को साधना 
नहीं जानता । क्‍यों नहीं जानता है ? सुनो ! मूढ जीव आगमपद्धति को 
व्यवहार कहता है, अ्रध्यात्मपद्धति को निश्चय कहता है। इसलिए आगम- 
ग्रंग को एकान्तपने साधकर मोक्षमार्ग दिखलाता है, अ्रध्यात्म-अश्रंग को 
व्यवहार से नहीं जानता - यह मूढ दृष्टि का स्वभाव है; उसे इसीप्रकार 
सूभता है। क्‍यों ? क्योंकि श्रागम-अंग वा ह्यक्रियारुप प्रत्यक्ष प्रमाण है, उसका 
स्वरूप साधना सुगम है। वाह्यक्रिया करता हुआ मूढ़ जीव अपने को मोक्ष 
का अधिकारी मानता है; अन्तर्गंभित जो अ्रध्यात्मरूप क्रिया है, वह 
श्रन्तदृष्टिग्राह्म है, वह क्रिया मूढ़ जीव नहीं जानता । अन्तंदृष्टि के श्रभाव 
में अन्तक्रिया दृष्टिगोचर नहीं होती, इसलिए मिथ्यादृष्टि जीव मोक्षमार्ग 
साधने में असमर्थ है । 


ु | प्‌ 
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अज्ञानीजन दया, दान, ब्रत, भक्ति के भाव को व्यवहार हा 
और जो आत्मा का त्रिकालस्वरूप है, उसकी श्रद्धा-ज्ञान है पृ हे हे 
को निश्चय कहते हैं । इंसकारण 48 दया, दान, व्रत, भेंक्ति, 88 
विकल्पों को साधकर मोक्षमार्ग मानते हैं, किन्तु त्रिकाली सा व 
भिश्चय तथा उसकी शुद्धपरिण॒ति - सम्यग्दशन-ज्ञान-चा रित्ररूप वोतरा 
परिणतिरूप अध्यात्म का व्यवहार का मूढ़जीवों को ख्यालनहीं है। . 
आत्मा शुद्ध सच्चिदानन्दमूर्ति है। सत्‌ भ्र्थात्‌ शाश्वत ज्ञान और 
आनन्द का सागर भगवान प्रात्मा है। इसमें वीतराग-विज्ञानमय- जो 
रमणता होती है, उसे अ्रध्यात्म का व्यवहार कहते हैं; किन्तु अज्ञानी को 
इसकी खबर नहीं है- इसकारण बाह्य प्रत्यक्ष-प्रमाणरूप ब्रत, तप, 
पूजा, भक्ति इत्यादि भाव को देखकर उन्हें ही अध्यात्म का व्यवहार मान 
बैठा है। अनादि से वह बाह्य क्रियाकाण्ड -ब्रत, नियम आदि पालता हैं, 
इसका रण उसका स्वरूप साधना अज्ञानी को सुगम है; परन्तु सच्चिदानंद- 
स्वरूप भगवान आत्मा का अनुभव करके उसमें ठहरना - ऐसी वीतरागी 
अध्यात्मरूप व्यवहार क्रिया को वे-नहीं जानते । 


: भगवान आत्मा त्रिकालधुवरूप- शुद्ध द्रव्यवस्तु अक्रियस्वरूप . है। 
परिणमनरूप या बदलनेरूप क्रिया इसमें नहीं है। परिणमना या बदलना-- 
यह क्रिया तो पर्याय भेंहै। ऐसा त्रिकाली ध्रुव अक्रियस्वरूप आत्मा 
निश्चय है और उसका अ्रवलम्बन लेकर मोक्षमार्ग साधना व्यवहार है । 
राग से भिन्न अन्दर सुच्चिदानन्द-स्वरूप भगवान श्रुव पड़ा है, बह अक्रिय 
है, परिणमन करने की क्रिया उसमें नहीं है। ऐसे ध्रुव अक्रियस्वरूप 
भगवान आत्मा का अवलस्बन लेकर उसी सें स्थित होना मोक्षमार्ग है - 
यह निश्चयमोक्षमार्ग अध्यात्म को व्यवेहारहै हे कम 

शुद्ध द्रव्यवस्तु निश्चय तथा उसके 
होना व्यवहार है। शुभरागरूप व्यवहारमोक्षमार्ग की यहाँ बात नहीं है। 
हां तो केवलज्ञानस्वभावी आनंदकन्द प्रभु, शुद्ध, ध्रुव, अ््रिय वस्तु; 
जिसमें बदलाव या परिणमन नहीं है, वह निश्चय है और पर्याय में जो 
निश्चयमोक्षमार्ग प्रगट होता है, वह व्यवहार है। भाई! ऐसा मार्ग 
है। चौरासी के अवतार में रखड़ते हुये इन संसारी प्राणियों को यह बात 
पुनने को आज तक मिली ही नहीं है । | 


आ्राश्रय से मोक्षमार्ग का प्रगट 


जिसप्रकार शक्कर मिठासस्वरूप, अ्रफीम कड़वाहटस्वरूप । तथा 
नमक खारेपनस्वरूप है; उसीप्रकार भगवान आत्मा ज्ञानस्वरूप है; . .. 
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दृष्टा है। ऐसे.ज्ञानंस्वभावी झ्रात्मा का भान करके, .श्रद्धानं करके उसमें 
'ठहरना या.:स्थित होना ही प्रत्याख्यान है। तथा इस .निर्मेल वीतरागी 
परिणति को ही चारित्र व मोक्षमार्ग कहते हैं । हा 


... अहाहा * तीनों काल जिसमें जन्म-मरंण व जन्म-मरण के भाव 

का अभाव है, ऐसा भंगवान आत्मा हैं। किसी को ऐसा लंगे कि ये यह 
क्या कहंते हैं ? परन्तु भाई ! यहं तो अपने निजघर की बात है, निजघर 
में तो ज्ञान-व आनन्द का निधान पड़ा है । यह हाड़ व मांस.की पोटलीरूप 
'शरीर तो परवस्तु-है । हिसा, चोरी-आदि पापभाव हैं, व दया-दान आदि 
पुण्य भाव हैं, इन सबसे तू अर्थात्‌ भगवान आत्मा भिन्न है। ऐसे श्रात्मा का 
'भान कर उसमें ठहरना ही प्रत्याख्यान है । 4 पल 


. यहाँ शिष्य पूछता है कि प्रभो ! आपने तो ज्ञाता का प्रत्याख्यान 
ज्ञान ही कहा ? तंदनुसार दोनों हाथों को जोड़ना तो जड़ की क्रिया हुई 
"तथा जो विकल्प उठते हैं, वह राग की क्रिया है, -ये कुछ भी प्रत्याख्यान 

नहीं है। ज्ञानस्वरूप भगवान आत्मा की प्रतीति करके, अनभव करके 
उसी में रमणता व स्थिरता करना प्रेत्याख्यान है - ऐसा आपने कहा तो 
इसका दृष्टान्त क्या है? इसके उत्तरस्वरूप गाथा द्वारा दृष्टान्तसहित 


सिद्धान्त बताते हैं :- 


गाथा ३५ व उसकी टीका पर प्रवचन 


शिष्य के विनम्र अनुरोध को ध्यान में रंखकर आचाय महाराज 
धोबी का उदाहरण देकर प्रत्याख्यान के स्वरूप- को स्पष्ट करते हैं - 


जिसप्रकार कोई पुरुष धुलने के लिए दिये हुए वस्त्र.को लेने के लिए 
धोबी के घर गया और धोवी द्वारा दिये जाने पर भ्रम से अन्य का वस्त्र 
अपना जानकर ले आया । उस वस्त्र को अपना जानकर-मानकर निश्चित 
होकर झ्ोढ़कर सो रहा है श्र्थात्‌ यह वस्त्र दूसरे का है -ऐसे ज्ञान बिना 
अज्ञानी हो रहा है। अ्रव जिसका यह वस्त्र था, वह दूसरा पुरुष धोबी के 
यहाँ आया व अपना वस्त्र माँगा । तलाश करने पर पता लगा कि उसका 
वस्त्र कोई अन्य भाई ले गया, तब वह उसके घर गया । उसने वहाँ उसे 
अपना वस्त्र ओढ़कर सोया हुआ देखा, तो उसने उस वस्त्र का कोना 
पकड़कर खींचा, उसे उघाड़ करके जगाया और कहा कि भाई ! तू शीक्र 
जाग ! सावधान हो ! इस वस्त्र को पहचान ! यह वस्त्र मरा है, जो भूल 
से वदलकर तेरे पास झा गया है। इसे तू मुझे दे दे |- ऐसा एकवार नहीं, 
बार-वार कहा | तव उसने शी प्र जागकर, वारम्बार उसे देखकर, पहचान- 
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कर यह निश्चय किया कि यह वस्त्र मेरा नहीं है, मेरे वस्त्र पर तो मेरा 
'नाम लिखा है; इसप्रकार पूरी तरहं परीक्षा करके निरंय किया कि यह 
वस्त्र मेरा नहीं है |- ऐसा जानकर ज्ञानी हुआ । तब उस: वेरंत्र को-तुरंन्त 
त्याग देता है भ्र्थात्‌ भले ही वस्त्र भ्रभी संयोग में से दूर न हुआ ही, परंतु 
'ज्ञान,होते ही निज़पने की बुद्धि छूट जाती है; भ्रम भंग हो जाता है । 
उसीप्रकार यह ज्ञाता भगवान श्रांत्मा चेतन्यमूर्ति प्रभु ज्ञानंजेल से 
भरा हुआ ज्ञानसागर है । यह भ्नंतज्ञान स्वभाव की सामंथ्यसे भरा हुआ्ना 
'भगवान ज्ञाता है । स्वयं ज्ञायकं: होते हुये भी अज्ञानी जिन  परद्रव्यों को 
'जानता है, उन प्रद्रव्यों को अपना मानकर. ग्रहण करता है। स्त्री, कुटुम्ब 
'वर्गरह तो-ठीक किन्तु: अन्दर में कर्म के संग- में अर्थात्‌ - उदय .में .वश:हुये 
'पुण्य-पाप के विकारीभाव आदि जो- परंद्रव्य:के भाव: हैं;- उन्हें:भी अज्ञानी 
दूसरे के वस्त्र की भाँति,-अपने मानकर ग्रहण करता है । स्वयं तो. ज्ञायक- 
स्वरूप ही है, तथापि.पर-द्रव्य के भावों को ग्रहण कर अपने मानता: है । 
भज्ञानी ने ज्ञान व -आनन्द, जो स्व-द्रव्य के भाव हैं, उन्हें कभी. अनुभव 
नहीं किया ;- इसकारण दया, दान, ब्रत, भक्ति इत्यादि विकारी परिणामों 
को ही निज के हैं -ऐसा मानता है।.... 


. ज्ञानस्वरूप. भगवात्न आत्मा.चेतन्यप्रकाश के नूर.का पूर है। उसके 
: अन्दर में ज्ञात व आनन्द भरा है । ऐसा ज्ञाता भगवान स्वयं को भूलकर 
अम से परद्रव्यों के भावों. को अपना मानकर अनादि से जन्म-मररां के 
.प्रवकर में फिरता रहता है| अ्रनादि से जो अ्रज्ञानी स्व-द्रव्य के भाव को 
छोड़कर पुण्य-पाप के. विकल्परूप जो पर-द्रव्य के भाव हैं, उन्हें . भ्रम से 
अपने भानकर ग्रहरा करता है । अपना स्वभाव तो जानना-देखना है, किन्तु 
स्वभाव का भान नहीं होने से भ्रम से पर-द्रव्य के भावों को अपने जानकर 
प्रहणु करता है।.. जज 
देखो ! यहाँ 'भ्रम से' कहा है, 'कर्म से! नहीं कहा । अहाहा ! 
शानानन्दस्वरूप भगवान ब्रह्म को भ्रम हो गया है, इसकारण स्वयं को 
छोड़कर पर-द्वव्य के भाव - दया, दान, भक्ति आदि पुण्य-भाव तथा हिंसा 
आ्रादि पाप भावों को ग्रहण करता है और उन्हें अपना मानकर शज्ञानी हो 
रहा है। वेचारा क्या करे ? उसे उपदेश भी ऐसा ही सुनने को मिलता है 
कि पुण्य करो, पुण्य करने से धर्म होता है, परन्तु यह यथार्थ उपदेश नहीं है । 


के भाई! जो दया, दान, भक्ति, व्रत, तप, पूजा, यात्रा वगरह के पुण्य 
भाव है, वे राग हैं। तथा उस राग को जो अपना माने वह मिथ्यादु 
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है। जब तक पूर्ण वीतरागता प्रगट नहीं हुई, तब तक सम्यग्द्ष्टि को भी 
शुभराग होता अंवश्य है, परन्तु वह व्यवहार है तथा आ्राश्रय करने लायक 
नहीं है.। निश्चय:व व्यवहार - दोनों उपादेय (श्राश्रय करने योग्य ). नहीं 
:हैं। व्यवहार है अवश्य, किन्तु वह आदर करने योग्य नहीं है। ४: 
' व्यंवेहार नये को जो ने माने तो तीथ का ही नाश. हो जांयेगा तंथो 
,जो-निश्चयनय- को न माने तो तत्त्व का नाश हो जायेगा । 
. -  “इसकारण गुणस्थान आदि भेदरूप व्यवहार है. तो अवश्य, परन्तु 
वह आंदरणीय नहीं है । व्यवहार से निश्चय होता है - ऐसा भी नहीं है । 
': यहाँ यही बात कहते हैं कि श्रांत्मा का स्वरूप तो ज्ञान ही है, परन्तु 
अज्ञानी स्वरूप को भूलकर भ्रम॑ से रागादि विभावों को ग्रहण करके उन्हें 
अपनों जानकर अपने में एकरूप होकर सोता है। अंनाोदि से अ्ज्ञानी जीव 
' भकेले ज्ञान के पिंण्ड प्रभु आत्मा को छोड़कर पुंण्येंन्पाप के भाव जो धर्म 
'से विरुद्ध श्र्थात अधर्म हैं, उनको अपना जानकर, उसंको अपने स्वभाव 
में एकंरूप करके सो रहा है और अपनी ही भूल से अज्ञानी हो रहा है। 
कम के कारंण शअज्ञानी हो रहां है-ऐसा नहीं हैं । कहा भी हैन-.. 


अपने को आप भूल के हैरान हो गया 


अपनी वस्तु सच्चिदानन्द प्रभु आऑनन्दकंद ज्ञायक है। उसको 
' छोड़कर अ्ज्ञानीजीव देहादि जड़स्वरूप वस्तुश्रों और अन्दर में हो रहे 
पुण्य-पीप के विकार को अपना मानकर मोह की नींद में सो रहा है। 
भगवान आत्मा तो अबन्धस्वभावी है और पुण्य-पाप के भाव बंधमय हैं 
 तथांपिं उन भावों को अपना जानकर, अपने से एकरूप मानकर स्वयं से 
-संवय ही भ्ज्ञानी हो रहा है | कर्म से श्रज्ञानी हो रहा है-- ऐसा नही है । 
देश, मकान, बाल-बच्चे आदि तो बहुत दूर की बात हैं, यहाँ 
तो वर्तंमानदशा में कर्म के संग से जो पुण्य-पाप के भाव उत्पन्न होते हैं, वे 
भी पर-द्रव्य के भाव हैं - ऐसा कहा है; क्योंकि परमात्मदशा होने पर ये 
भाव छट जाते हैं और ज्ञानानन्दस्वरूप चतन्यमति भगवान शअात्मा रह 
जाता है। भाई ! तेरा देश तो असंख्यप्रदेशी श्रन्दर विराजमान है भ्ौर 
उसमें अ्नन्त-अ्रनन्त गुणों की प्रजा रहती है। राग या पुण्य-पाप के 
विकल्प अपने स्वभाव या अपने स्वभाव की जाति के नहीं हैं । इनका वस्तु 
में प्रवेश ही नहीं है, तथापि चेतन्य भगवान अनादि से श्रपनी ज्ञानानन्द 
की स्वरूपसम्पदा को भूलकर पुण्य-पाप के विकल्पों को अपना मानकर 
इन्हीं में एकरूप होकर सो रहा है और अपने ही कारण अज्ञानी हो रहा है 
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देखो, -दर्शनमोह का उदय आया इसकारण शअज्ञानी हुआ है - ऐसा नहीं 
कहा, परन्तु रागादि पुण्य-पाप.को अपना मानकर अपनी ही. भूल से: अज्ञानी 
हुआ है। अज्ञानी को अपने आप ऐसी मान्यता हो रही है कि कर्म : के 
कारण ही यह सब होता है । दोष तो स्वयं करे और कम के माथे मढ़ता 
है। भाई ! कर्म का कोई दोष नहीं है ।.पूजन में कहा भी है:- 7 
फर्म बिचारे कौन, भूल मेरी श्रधिकाई ॥. ४7 ० ५ 7० 
अग्नि सहे घनघात, लोह की संगति पाई॥. ४ ४: 


' अकेली अग्नि को कोई नहीं पीटता, परन्तु अग्नि जब॑ लोहें का साथ 
करती है तो लोहे के साथ वह भी पिटती है, उसके ऊपर भी घन की चोटें 
पड़ती हैं | उसी प्रकांर यह आत्मा जब राग का कुसंग करता है और उसमें 
एकाकार होता है; तो चारगति के दुःखों को भोगता है । कर्म बिचारे दुःख 
देने वाले कौन होते हैं ? यह आत्मा अपनी ही भूल-से दुःखी है.। ;-.”, 

भाई ! वीतरागी प्रभु का मार्ग या धरम का मांगे-जंगत से बिल्कुल 
जुदाःहै । पर.की दया पालने का भाव भ्राता है.वह शुभ राग है, परन्तु पर 
की दया कोई पाल नहीं सकता ; क्योंकि वह परवस्तु है, वह अपने परिणमंन 
में स्वतन्त्र है। उसकी. अवस्था. का कर्त्ता वह स्वयं है.। इसकारण दूसरा 
कोई ऐसा कहे कि “मैं इंसको. जीवित रखता.हूँ, बचाता हूँ या मारता हूं” तो 
ये मान्‍्यतायें सिथ्या हैं, भ्रम हैं; ऐसा माननेवाला 'मूढ़ है, अज्ञानी है । 
भाई | तू तो ज्ञान है न ? तू जानने की भूमिका में रहे - ऐसा तेरा स्वरूप 
है। जाननेवाला आत्मा जानने के सिवा और कर ही क्या संकता है ? 
उेया वह राग कर सकता है ? रागःया विकार का तो तेरे स्वभाव में अभाव 
है। तथापि तू दया, दान आदि परद्रव्यों के भावों को व स्वयं को 'एकरूप 
करके भ्रनादि से मिथ्यात्व में सो रहा है, ये तेरी भारी भूल है, अज्ञान. है. । 

भगवान आत्मा अनादि से अपनी वस्तु को भूलकर, कृत्रिम, क्षरिगक, 
उपाधिमय पृण्य-पाप के भावों को श्रपना मानकर अपने ही कारण अज्ञानी 
हुआ है। उसको श्रीगुरु पर-भाव का भेद करके बताते हैं कि भाई ! .तू 
_पन्‍्यस्वरूप ज्ञानसम्पदा से भरा हुआ भण्डार है। इस.राग या विकल्प 
ते तेरी वस्तु भिन्न है। तू अपना स्वरूप देख ! तेरा स्वरूप तो ज्ञाता-दृष्टा 
पे गा तेरा स्वरूप नहीं है; ऐसा श्रीगुरु परभाव का विवेक कराते हैं । 
कह जो राग से भिन्न आत्मा का ज्ञान करावे, वे ही यथार्थ गुरु हैं। 
आप हे अन्भवम॒य दशा जिनको हुई है, वे सच्चे गुरु हैं। ऐसे सच्चे 
का भावों को हेय बताते हैं। वे कहते हैं कि भाई ! ज्ञान आनंद तेरा 
पय स्वरूप है; पुण्य-पाप के कृत्रिम विकल्प तेरी चीज नहीं है । 
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जिसप्रकार दुष्टान्त में अ्ज्ञानी पुरुष दूसरे के वस्त्र को अपना मान- 
कर सोतां है और उसको कोई श्रन्य पुरुष, जिसका वस्त्र: है, ज्ञान कराता 
है कि भाई-! ये वस्त्र तेरा नहीं है, तू भ्रमः से:इसे अपना. मानकर बैठा 
है । उसी प्रकारं अ्रज्ञानी भी परभावरूप विकल्पों-को अ्रपना मानकंर, उसमें 
एकाकार होकर सोता : है, उसको श्रीगंरु राग व॑ आत्मा का भेद करके 
विवेक उत्पन्न कराते:हैं और एक आत्मभावरूप करते हैं । श्रीगर समभाते 
हैं कि भाई ! ज्ञान और आनन्द से भरा हुआा त्‌ प्रज्ञाब्रह्म-स्वरूप है। राग 
तेरी, स्वयं की वस्तु नहीं है । जो चीज अ्रपनी होती है, वह कभी जुदा नहीं 
होती और जो: वस्तु पृथक हो जाती .है, वह कभी भी अपनी नहीं-होती है:। 


जब आत्मा अंदर ध्यानमग्न होकर परमात्मा हो.जाता है, तंब. राग 
त्हीं रहता,:रांग स्वभाव से ही. पथक हो जाता है । इसलिए .ज्ञाता-दृष्टा 
स्वभावी आत्मा से. राग. भिन्न वस्तु है ।. राग तुभमें नहीं है भौर त्‌ राग में 
नहीं है-- दोनों: वस्तुयें सवेथा-जुदी-ज़ुदी हैं |. . । 

जसे नारियल में ऊपर की. जटायें व नरेटी हैं .शौर अ्रन्दर: गोलेपर 
लाल. छिलके है, वे सब.नारियल.नहीं है; उनके अन्दर जो संफैद व मीठा 
गोला है, वह वस्तुत:-नारियल है । उसी प्रकार शरीर नारियल: के - ऊपरे 
की जदा के समान है, द्रव्यकर्म नरेटी के समान हैं, ,अन्दर के रागादिरूंप 
“- दया, दान, भक्ति, काम, कोध आदिं पुणंय-पाप के विकार लोल छाल की 
की जगह हैं और अन्दर ज्ञानानंद स्वरूपी भगवान आत्मा. गोला के स्थान 
पर समभना ,चाहिए। इसप्रकार संब. भिन्न-भिन्नःहैं। ऐसा सत्त्तों का 
उपदेश है, जन्म-मरण रहित होने की वस्तु तो -जगत से जुदी ही है। भाई ! 
तू अनाद्वि से जन्म-मरंण करके दुःखी. हो रहा है; तथापि तुझे. थकान 
नहीं आती ? ह हे 

. आत्मा ज्ञानमयी चैतन्यरस से परिपूर्ण भरा हुआ तत्त्व है। वह 

सत्‌ है और ज्ञान व आनन्द उसका सत्त्व है। दया, दान, ब्रत, भक्ति आदि 
शुभभाव या हिंसा, भूठ, चोरी, विषयवासना आदि अ्रशुंभभाव; ये सब 
विकार हैं, ये ञ्रात्मा के सत्त्व नहीं हैं। श्ात्मा व राग भिन्न-भिन्न सत्तव 
हैं, राग तो वेड़ी के समान है । श्रशुभराग लोहे की वेड़ी हैं श्लौर शुभराग 
सोने की; परन्तु हैं तो दोनों वेड़ी ही। देखो ! शुभराग भी वेड़ी है । 
प्रभ! तू अपनी प्रभुता को एकवार जान तो सही ! जानना देखना व 
आनन्द -ये तेरी प्रभता है। ये तेरे तत्त्व का सत्त्व है। आत्मा अ्रनादि- 
अनन्त वस्तु है, तथापि अज्ञानी अनादि से पुण्य-पाप के भावों को अपना 
मानकर मोह की नींद में सो रहा है। उससे श्रीगुरु कहते हैं कि प्रभु ! जो 
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वस्तु क्षणिक है और तेरे में तहीं है, उसको तू अपनी मातकर सो रहा है 
यह तेरी बड़ी भारी भूल है । ै 


श्रीमद्‌ रायचेंद्रंजी ने एकबार कहा था कि जैसे झ्ात्मा के गुणों का 
पार नहीं है, उसीप्रकार इसके अपलक्षणों (दोषों) का भी पार नहीं है । 
अपनी जांत को न पहचानना और राग तथा पुण्य-पाप को अपना मानना - 
ये इसके अपंलक्षण हैं। ज्ञान निजलक्षण है। उसके स्थांन पर राग कों 
अपना स्वरूप मानना, यह अपलक्षण है भाई ! मार्ग तो ऐसा ही है, भले 
तुझे न बेठे, परस्तु तेरी वस्तु ऐसी ही है नाथ ! । 


कितने ही कहते हैं कि संस्कार सुधारो, परन्तु यह तो कोयला को 
धोने जैसे है। जैसे कोयला धोने से कालिमा ही निकलती है। .यदि सफैदी 
चाहिए तो उसे भ्रग्नि में जलाना पड़ेगा । इसीतरह जो सुधार करना हो 
तो पुष्य-पाप के भाव मेरे में नहीं हैं - ऐसा जानकर उन्हें जला दे, अन्यथा 
सुधार संभव नहीं है । 


_ भगंवान-! मोक्ष का मार्ग कोई अलोकिक है। दंया पांलना, ब्रत 
करना और देश की सेवा करना - इसंमें लोग धर्म मान बेठे हैं,. परन्तु 
वापू : इसमें रंचमात्र भी धर्म नहीं होता । आत्मा की कभी तूने सेवा नहीं 


की, इस कारण धर्म नहीं हुआं। भरे रे ! इसने भ्रनांदिकाल से अपनी 
लवस्तु को समझे बिना. सबंकुंछे गाया है। . 7 ः 


उहढ़ाला में भी आता है :-- - 


मुनिव्नत धार अनन्तबार .ग्रीवक -उपजायो ह 
पे निज आतम ज्ञान बिना सुख लेश नपायो॥ . -; 


श्रीगुरु कहते हैं कि शीघ्र जाग.! उठ ! अनन्तकाल से पण्य-पाप 
को अपना मानकर भिथ्यात्व में ससो रहा है। अरब शीघ्र जाग: जो 
व्यवहार में सावधान है, वह निश्चय में -सोता है. और जो निश्चय.में 
० है, वह व्यवहार में सोता है। तेरा. आत्मा तो एक ज्ञानस्वरूप 
हो है। वह ज्ञानस्वरूप भी है और रागरूप भी है - ऐसा नहीं है । राग 
ती अन्यद्रव्यरूप पुदगल का भाव है। राग में चैतन्य के प्रकाश के नर का 
अभाव है। दया, दान, ब्रत, भक्ति आदि शुभभाव चेतन्य के प्रकाश से 
रहित हैं, अन्धकारमय हैं । चैतन्यप्रकाश का विम्ब प्र भु तू एक ज्ञायकभाव 
भात्र है। राग से लेकर सब अन्‍्यद्रव्य के भाव परद्रव्य के भाव होने से 
भाव हूं; इसलिए तू शीघ्र जागृत होकर स्वरूप में सावधान हो ! 
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' भज्ञानी एक-दो बार में समभता नहीं -है। इसलिए श्रीगुरु उसे 
बारम्बार समभाते हैं कि “राग व आत्मा भिन्न-भिन्न हैं; व्यवहार क रते-करते 
निश्चय नहीं होता, राग करते-करते वीतरागता नहीं होती, इत्यादि । 
बारम्बार सुनने से शिष्य को जिज्ञासा हुई कि अहो ! ये क्‍या कंहते हैं ? 
तब श्रीगुरु आगम के वाक्य कहते हैं कि “शुद्ध चेतन्‍्यघन स्वरूप भगवान 
आत्मा को राग से भिन्न करके अ्रन्तरदृष्टि द्वारा ज्ञान व रमणता करना 
आत्मव्यवहार है और शुभरागरूप मनुष्य व्यवहार संसार का व्यवहार 
है । राग का भाव - दया, दान, ब्रत, भक्ति, यात्रा इत्यादि का भाव चाहे 
जितना भी मन्द हो, परन्तु यह आत्मा की वस्त नहीं है । देखो ! भगवान 
सव्वज्ञ परमेश्वर की दिव्यध्वनि और आगम का यह सिद्धान्त है । 


इसमें तीन सिद्धान्त सिद्ध किये हैं :- ु ह 
त (१) भगवान आत्मा ज्ञानस्वरूप होते हुये भी अपने भ्रम से शुभ 
विकल्प को अपना मानता है। 


: (२) चेतन्यम॒ति भगवान आत्मा को और राग को अपने अज्ञान से 
अ्रम से एक मानकर शज्ञानी होता है। अज्ञानी जीव कर्म के कारण या 
कुगुरु के कारण परद्रव्य में एकत्व करता है -ऐसा नहीं है; बल्कि अपने 
ही अज्ञान के कारण सोता है, पर में एकत्व करता है । 5 


(३) श्रीगुरु उसको बारम्बार वीतरागभाव का; भेदज्ञान करने का 
झ्रागम वाक्य द्वारा उपदेश देते हैं और जिज्ञासु शिष्य उसे बारम्बार 
सुनता है, एकबार सुनकर नहीं चला जाता। देशसेवा, जनसेवा या प्रभुसेवा 
से धर्म होता है, यह उपदेश वीतराग भाव का उपदेश नहीं है; ये तो 
लौकिक बातें हैं । 

आत्मा का स्वरूप वीतरागभावरूप है | इसेकारण राग या 
विकल्प आत्मा की वस्तु नहीं है; आत्मा इनसे भिन्न है। राग में धर्म 
नहीं है और धर्म में राग नहीं है। श्रीगुरु वारम्वार ऐसा उपदेश देते हैं। 
आगम का वाक्य भी ऐसा ही है तथा श्रीगुरु भी ऐसे ही वाक्य को कहते 
हैं, सुननेवाला शिष्य भी इसी भाव से सुनता है। शिष्य जिज्ञासा से 
वारम्वार उपदेश सुनता है, इसलिए श्रीगुरु वारम्वार कहते हैं। वारम्बार 
सुनने से शिष्य की रुचि (प्रमोद) जागृत होती हैं । अ्रहो ! यह बात तो कहीं 
भी नहीं सुनी - ऐसी कोई श्रलौकिक बात हैं । जीव का स्वरूप वीतराग- 
विज्ञानता हैं; ऐसा जो वारम्वार कहें, वे ही गुरु की पदवी से श्रलंकृत 
होते हैं । राग से आत्मा में धर्म होता हें, ऐसा वचन ओआगम का वाक्य 
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नहीं है औरं ऐसा वचन कहनेवाला गुरु नहीं है। श्रह्महा ! टीका में केसा 
सब-कुछ खुलासा करके सिद्ध किया हे । ि ा 
.... इसी समयसार ग्रंथ की ३८वीं गाथा में श्राता है कि जो श्नादि 
मोहरूप श्रज्ञान से उन्मत्तपने के कारण अत्यन्त श्रप्नतिबुद्ध था. और विरक्त 
गुरु से निरन्तर समभाये जाने पर श्रर्थात्‌ सुननेवाला शिष्य सुनी हुई 
बात को बारम्बार विचार करता है, बारम्बार इसी का घोलन करता है । 
इसेसें शिष्य की जिज्ञासा व रुचि सिद्ध होती हैं। निरंतर समभाने 
का भ्रथ यंह नहीं है कि गुरु चौबीसों घण्टे सुनाते होंगे, बल्कि.यह हैं 
कि जो कुछ गुरु ने कहा, .शिष्य उसका निरन्तर चिन्तन - मनन करता 
रहताहै।.. ४ थक ७9 
जो पूर्ण वीतरागता व.:सर्वज्ञता को प्राप्त हो. गये हैं, वे: जैन 
परमेश्वर हैं। उनकी दिव्यध्वनि आगम है। उस दिव्यध्वनि में ऐसा भ्राया 
है कि भगवान: ! तू -वीतराग-विज्ञानघनस्वरूप है । तुभमें श्रानन्‍्द. और 
जशञान की लेक्ष्मी परिपूर्ण भरी पड़ी है ।” उसमें तू राग को. एकरूप करके 
'मिलाता है, यह तेरा-शञ्रम है। राग तो भगवात आत्मासे भिन्न वस्तु 
है। इसलिए शीघ्र ज़ाग और राग से. भिन्ने होकर स्वरूप... में सांवधान हो 
जा,आ्रात्मदृष्टि कर [| + 5 5 ७... (|. #ः 
भगवान की वाणी में भी ऐसा आया है और गणधंरदेवों ने भी 
- झुप रचा, उसमें. भी यही कहा. है। अ्हाहा ! इसमें देव सिद्ध किया, 
पुरु सिद्ध किया, भ्रागम का वाक्य सिद्ध किया और रागं से भिन्न एकरूप 
श्रत्मा में दृष्टि करने से संम्यग्द्शन आदि धर्म होता है - ऐसो धर्मः भी 
सिद्ध किया । अहो ! देव, गुरु, शास्त्र और धर्म आदि सबकुछ सिद्ध करने 
वाली भ्राचायं भगवान की कैसी गजब की शैली है। दिगम्बर संतों की 
वलिहारी है कि उन्होंने जगत में परमसत्य को स्थापित किया है और 
टिका कर रखा है। देखो ! श्री गुरु कहते हैं कि शीक्र जाग. ! सावधान 
है! जा, अन्दर जगमगज्योति चैतन्यमूर्ति भगवान श्रात्मा है, उसका 
 पभव 52303 का पुरुषाथ कर ! जो राग के प्रति सक्रियता है, उसे छोड़ 
/ क्योंकि वह्‌ प्रद्वव्य का भाव होने से तेरी वस्तु नहीं है, परवस्तु है। 
भवान भत्ता में ऐसी कोई गण या शक्ति नहीं है कि जो विकाररूप 
कह > । तथापि तू राग से एकता मानता है - यह तेरी भूल है, 
गन आत्मा >पादान से हुई है, कमें के कारण नहीं । भाई ! तू एक ज्ञान 
प्मा है, राग के साथ एकरूपता तेरा स्वरूप नहीं है । 
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“प्रभु जहाँ तू है, वहाँ राग तहीं है शोर जहाँ राग है,. वहाँ तू-नहीं 
है । सिद्धान्त के इस आगम-वाक्य को गुरु ब्ारम्ब्रार कहते हैं.और अज्ञानी 
शिष्य बारम्बार सुनता है। अहाहा”““"![ ._ आगमवाक्य बहुत संक्षिप्त 
और सरल होते हुये भी गंभीर और महान है। यह समयसार तो भगवान 
को वाणी है। उसमें थोड़ा लिखा है, परन्तु बहुत जानना। जसे पत्र में 
लिखते हैं कि थोड़ा लिखा बहुत जानना - ऐसी ही बात यहाँ है। 


शिष्य इस बात को सुनकर स्व-पर के समस्त चिन्हों से 'भलीभाँति 
परीक्षा करता है। मेरा लक्षण ज्ञानानंद है और राग का लक्षण जड़ता 
और आकुलता है। मेरा और राग का लक्षण भिन्न-भिन्न है। मैं ज्ञान के 
लक्षण सें लक्षितं हुं और राग दु:ख के लक्षण से लक्षित है। . . 

समयसार गाथा २९४ में श्राता है कि आत्मा का लक्षण ज्ञानं और 
बंध का लक्षण राग है, इसलिए दोनों भिन्न-भिन्न हैं। गुरु की बात सुनकर 
अज्ञानी स्वयं हरप्रक्रार से अच्छी तरह परीक्षा: करता है, प्रमादें: नहीं 
करता। यद्यप्रि गुरु परीक्षा कराते नहीं हैं, तथाप्रि. वह स्वयं: परीक्षा करता 
है। भगवात्र आत्मा ज्ञानृस्वरूप, आतंनन्‍द्रस्वरूप, शान्तिस्वरूप, धी रजस्वरूप 
है और राग अवेतनस्वरूप, दुःखस्वरूप और पझाक़ुलतास्वरूप है.। इसप्रकार 
वह अश्रच्छी तरह परीक्षा करके ऐसा निर्णय करता!है॥। । 

अहो ! सन्‍्तों ने जगत को निहाल कर दिया है. देव; शास्त्रे, गुरु 
और धम का वास्तविक स्वरूप क्या. है? यह सब सिद्ध करके बताया है। 

मैं ज्ञानमात्र ज्ेतक्यप्रकाश का.पुज़ज हूँ जब ऐसा अनुभव: में: आवे 
तब राग से भिन्न, प्रभाव से भिन्न आत्मा को- जाताा-कहा ज़ाय। ; मेरी 
सत्ता चेतन्यबिम्बम्॒य है, जब ग्रस्ति से ऐसा भान होता है, तत्न- राग, 
परभाव मेरे में नहीं है - इसप्रकार का नास्ति का ज्ञान हो जांता है ।- एक 
ज्ञानस्वरूप झ्नात्मा के जानने प्र ज्ञान में ज्ञान ही है, ज्ञान में राग नहीं 
है - इसप्रकार का ज्ञान भी हो जाता है। ज्ञायकस्वभ्नाव की दृष्टि होने 
पर उस ज्ञायकस्व॒भाव में राग़ नहीं है, इसप्रक़ार का.राग से आत्मा की 
भिन्नता का ज्ञान भी हो जाता है।. मैं एक ज्ञान्मात्रभाव ही हु; - ऐसा 
जानने पर यह आत्मा . परभावों से भिन्न हो जाता है | परन्तु यह सब 
समभने की आवश्यकता किसे है ? जिसे संसारदु:खें कड़वे-लगे हों, .जो 
जन्म-म रण करते-करते थक गया हो और जिसे समभने की अत्यधिक 
जरूरत हुई हो, उसके लिए यह वात है । 

यह भगवान आ्रात्मा सुखस्वरूप है और राग दुःखरूप है, श्रात्मा 
ज्ञान है और राग श्रज्ञान है, श्रात्मा जीव है श्रीर राग्र अजीत है, आत्मा 
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चेतनमय है और राग अचेतनमय है, पुदूगलमय है -ःइसप्रकार लक्षणों 
द्वारा दोनों में भिन्नता जातकर ज्ञानंस्वभाव॑ में एकता स्थापितःकरः जब. “मैं 
ज्ञानमात्र हैँ - ऐसा जानता है, तब रागादिभाव प्रंरभाव हैं - इसके ज्ञान 
हो जाता है । 


अब कहते हैं कि ऐसा जानकर ज्ञानी: होकर संबं परभावों को 
तत्काल छोड़ता है, उनका आश्रय नहीं करता । यहाँ प्रत्याख्यान की बात 
है। अतः स्वभाव का स्वीकार होतेही रागादि परभाव छूट जाते हैं 
इसी को राग छोड़ा -ऐसां कहा जाता है ॥ "5 > 


ग्रहाहा ! वीतेसग सर्वेज्ञ की वाणी और उत्के. आगम का क्‍या 
कहना ? मक्खन ही मक्खन भरा है। सर्वज्ञदेवं ने क्या कहा, उन्होंने क्या 
किया, गरु कया उंपदेश देते हैं और सुंननेवोंलों को कब भेदज्ञान होता 
है - यंह सब आगम में बत्ताया गया हैं। दूसरे तरीके से कहें परमागम की 
वाणी में जो उपदेश है; वही निमित्त होता है; भ्रज्ञानी का उपदेश भेदज्ञान 
होने में निमित्त नहीं होता । 


स्वरूप में एकाग्र होनें पं॑रं परभावों को आंश्रेय मिंट गया, और 
पंरभाव छूट गये - इसी का नाम॑ प्रंत्यांख्यारन है, चरित्र है। ,एंक सेकत्ड 
का प्रत्याख्यान अनन्त जन्म-मंररं-का नाश केरनेवालां है। वीतरांग 
परमेश्वर के मार्ग की यही रीति है और यह रीति मात्र दिग॑म्बर धर्म में 
ही है, अन्यत्र कहीं तहीं है । यंही जनधर्म है, दूसरा कोई जैनधंर्म नहीं है | 


ज्ञानी होकर सर्व परभावों को तत्काल छोड़ देता है | “सर्वे परभावों 
को' ऐसी भाषा है; इससे यह कहना चाहते हैं कि सूक्ष्म से सुक्ष्म गुण-गणी 
के भेद के विकल्प रूप भी जो परभाव हैं, . उन्हें भी तत्काल छोड़ देता है 
श्र्थात्‌ वे भी स्थिरता के काल में छूट जाते. हैं, इसे भगवान राग का त्याग 
कहते हैं । 'ज्ञानस्वरूप भगवान आत्मा है! - ऐसा बोध हुआ, उसमें स्थिर 
हुआ, तो राग स्वत: छूट गया - इसी को भगवान प्रत्याख्यान कहते हैं-। 


गाथा ३४ के भावा् पर प्रवचन 


जवबतक यह आत्मा भूल से परवस्तु को अपनी जानता है, .तवतक 
ही उससे ममत्व रहता है; किन्तु जब यथार्थ ज्ञान हो जाने से परवस्तु को 
पर जानने लगता है, तो उससे ममत्व भी नहीं रहता । 


जिसप्रकार साधारण-स्थिति के लोग शादी के अवसर पर अन्य के 
पर से गहना लाकर पहनते हैं, किन्तु जिंससंमय वे उस गहने को पहने ह्ने 
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हुए भी है, तब भी उसे अपना नहीं समभते । उन्हें इस बात का ज्ञान व 

ध्यान निरन्तर बना रहता है कि यह मेरा नहीं है, अ्रन्य का है,. इसे काम 
'हो जाने पर दो-चार दिन में ही वापिस देना है। उसीप्रकार ज्ञानी जीव 
रागादि भावों को पर जानकर उनका त्याग कर देते हैं । 


अब इसी अर्थ का सुचक कलशरूप काव्य कहते हैं :- 


(मालिनी-) 


अ्रवतरित न यावद्‌ वत्तिमत्यंतवेगा- . 
दनवसमपरभावत्यागद्ष्टांतदष्टिः 
भटिति संकलभांवरन्यदीयेविभुक्ता मील 
स्वयसियमनुभतिस्तावदाविबंभव ॥॥२९।॥॥ 
<.... इ्लोकार्थ :> [अपर-भसाव-त्याग-दृष्टान्त-दृष्टिः| . यह. परभाव 
के. त्याग के दुष्टान्त की-दृष्टि, | श्रनवम्‌ श्रत्यन्त-वेगात्‌-यावत्‌ वत्तिम न 
अवतरति | पुरानी न हो इसप्रकार श्रत्यन्त वेग से जबतक प्रवृत्ति, को 
प्राप्त न हो, [ताबत्‌ | उससे पूर्व ही [कटिति] तत्काल- [सकल-भावे:ः 
अन्यदीय:ः विमुक्ता |] सकल. अन्य भावों से रहित [ स्वयम्‌ इयंम्‌ श्रनुभूतिः ] 
स्वयं ही यह अनुभूति तो [आ्राविबंभूब | प्रगट हो जाती है । ह 
._... भावार्थ :- यह परभाव के त्याग का दष्टान्त कहा, उस पर दृष्टि 
पड़े उससे पूर्व, समस्त अन्य भावों से रहित भ्रपने स्वरूप का अनुभव तो 
तत्काल हो गया; क्योंकि यह प्रसिद्ध है कि वस्तु को पर की जान लेने के 
बाद ममत्व नहीं रहता ॥२६९॥। े 


कंलश २६ पर प्रवचन 


इस कलश में भ्रमृतचंद्राचायदेव पूर्वॉक्त ३५वीं गाथा का उपसंहार 

'करते हुए कहते हैं कि सकल श्रन्यभावों के त्यागरूप प्रत्याख्यान एवं 

शुद्धचेतन्यवस्तु की प्रत्यक्षानुभूति एकसाथ होती है, उनमें कोई -कालभेद 

नहीं पड़ता । गाथा में दिये गये दृष्टान्‍्त की ओर संकेत करते हुए कहा है 

कि यह परभाव के त्याग के दृष्टान्त की दृष्टि पुरानी न हो श्रर्थात्‌ 

एकसमय का भी अन्तर न पड़े । इसप्रकार अत्यन्त बेगे से तत्काल श्रनुभूति 
प्रगट हो जाती है । । 

जैसे अज्ञानी दूसरे के वस्त्र को भूल से श्रपता मानकर शोढ़कर सोता 

था, परन्तु जब ख्याल में आया कि यह वस्त्र दूसरे का है तो उसीसमय 

वस्त्र छूट गया, अभिप्राय में से वस्त्र जुदा पड़ गया, वस्त्र में ममत्व 
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नहीं रहा । उसीप्रकार आत्मा से राग भिन्न है, क्योंकि परभाव है, दोनों के 
लक्षण जुदे-जुदे हैं अर्थात्‌ आत्मा ज्ञानलक्षरं से लक्षित है और राग. बंध 
लक्षण से लक्षित है - ऐसी बात सुनते ही शिष्य को भेदज्ञान कीं बात रूयाल 
में आ गई कि आत्मा तो रागरहित है। ऐसा ख्याल आते ही. भेदज्ञान की 
आँख खुल गई : तथा- वह ज्ञानी होकर राग में स्व को न जोड़ता हुआ 
अन्दर में चला गया; तब अन्य सकलभावों से रहित, यह आत्मानृभूति 
तत्काल स्वयं ही प्रगट हो गई । पा पक 0 

दूसरे प्रकार से कहें तो यह परभाव॑ं के दृष्टान्त की दृष्टि पुरानी न 
पड़े अर्थात्‌ तत्काल समय का अ्रन्तर पड़े बिना अत्यन्त वेग से आत्मानु- 
भूति प्रगट हो जाती है। पंहले मिथ्यात्व का व्यय हुआ, पीछे सम्यर्दर्शन 
की उत्पत्ति हुई-ऐसा नहीं है; परन्तु स्वभाव की ओर भुकते ही अन्य 
भावों से रहित स्व की अनुभूति हो गई। 3 

जैसे - जिससमय कोई मनुष्य आये और उसीसमंय काम पूरा हो तो 
ऐसा कहा जाता है कि तुम आये नहीं कि उसके पहलें ही यह काम पूरा हो 
गया । वास्तव में तो मनुष्य का आना व काम का होना दोनों एकसाथ ही 
हुए हैं, पहले पीछे का समयभेद नहीं रहा । इसीप्रकारं यहाँ भी समय कां 
श्रन्तर नहीं है, किन्तु कथन में ऐसा ही कहने में आता है । 


परभाव के त्याग की दृष्टि के पहले प्रभाव से रहित आत्मा की 
अनुभूति हुई हो - ऐसा नहीं है | परभावों के त्याग की दृष्टि अर्थात्‌ ज्ञायक- 
स्वभाव की जहाँ दृष्टि हुई, वही परभावरहित आत्मा:की अनुभूति हो गई 
है। दुष्टान्त में पहले पीछे कहा, पर अनुभव में कालभेद नहीं समभना । 

दया, दान, भक्ति, ब्रत आदि लाखों क्रियाएँ करें, परन्तु ये सब विकल्प 
हैं, बन्धलक्षण से लक्षित हैं। भगवान आत्मा ज्ञान लक्षण से लक्षित है। 
राग का विकल्प आाकुलतामय है और वन्धलक्षण वाला है। निराकुल ज्ञान- 
स्वभावी आत्मा का ये भाव नहीं है। ऐसा सुनने पर ये रागभाव परभाव 
हैं! ऐसा पर (राग) की ओर का विकल्‍प उठे, उसके पहले ही ज्ञान ज्ञान 
में स्थिर हो गया और निविकल्प अनुभूति प्रगट हो गई। मैं अ्रनाकुल 
चेतन्यघन ज्ञानानंदस्वरूप हूँ - ऐसा जहाँ दृष्टि में जोर आया, वहीं तत्काल 
भ्रनुभूति प्रगट हो गई, आत्मा के आनन्द का प्रत्यक्ष स्वाद आ गया । 

लोग कहते हैं कि व्यवहार से लाभ होता है' - ऐसा कहो, क्‍योंकि 

नगवान जिनेद्धदेव ने दो नयों से वस्तु की प्ररूपणा की है। निय. «- में 
प्राता है कि मैं उस वाणी की वंदना करता हूँ, जो दो नयों 
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कहती: है । ऐसे। शिष्य-से आ्राचार्य कहते! हैं कि-दो नय-हैं; दो नयों के विषय भी 
हैं और शास्त्रों में कथन'भी दो नयों: से:आता हैं; परन्तु उनमें से! एकनयं 
(आश्रय की. अपेक्षा) हेये है और एकनय . (आश्रय की अ्रंपेक्षा) उंपादेय 
है, क्योंकि दोनों नयःपरस्पर विरुद्ध-हैं।। द्रव्यनय' से पर्यायनंयः विरुद्ध है व 
पर्यायनग्र से: द्रव्यनय विरुद्ध हैं। निशच्चयनयः से व्यवहारनंय: विरुद्ध हैं 
व्यवहारनय: से/निश्चेयंनय/ विरुद्ध' हैं। इनमें से -निश्चथनये : एक हीं 
ग्राश्नय करने योग्य है, जबकि व्यवहारनय हेयंपंने-मात्र जानने लंयक हैं । 
इसप्रकार दोत़ों नय परुस्पर विरुद्ध होते हुए भी: व्यवहार से; निश्चय होता 
है--ऐसाः मानें: तो-द्ोनों-नय़ों- को-कहाँ: मना: भाई |! वाद-विवाद:से 
पार :नहीं पड़ेगा, गंभीस्ता-से --विच्र:-करन्ा- पड़ेगा: क्योंकि: वस्तुस्वरूप 
ही:ऐसा-हैल-- « 57 + 7 आम 22, 2 कक 


यहाँ झाचाय कहते हैं कि सागपंयाये व्यवंहरनय का! विषय: हैं 
तिविकल्प श्रुववस्तु;निश्चयनय-का: विषय है--इसतरह! दो-नयों के दो 
विषय - हैं।: ऐसे विश्वारु- में, विकल्पों की प्रवत्ति- में; जिसने। अपने। उप्रयोग 
को नहीं:-अ्रटकाग्रा;; उसकोः निश्चग्रस्वरूप में: ढलते; .भुकतें हीः झ्रात्मा: का 
साक्षात्कार हो जाता: है: । 


कलश टीका. में' आता हैःकि जिसकाल में 'मोह*राग-द्ेषरूप श्रशुद्ध 
पंरिणमन-का संस्कार: छूट: जाता है, उसींकालः में:उसे श्रनुभव है?। शुद्ध- 
चेतनामात्रःका आभास आये बिना अशुद्धभावस्वरूपः परिणाम; छूटताःनहीं 
है:झौर अशुद्ध संस्कार छूटे: बिता, शुद्धस्वरूप का अनुभवेःनहीं होता १ पहले 
अशुद्धता; छूटे पश्चात्‌ शुद्धता हो :अथवाःपहले: शुद्धता।ही पश्चात्‌ अशुद्धता 
छूटे - ऐसा. नहीं -है.। सबकुछ. एक-ही-काल. में-है. |. .एक ही वस्तु, एक ही 
ज्ञान और एक ही स्वाद .है.। 


अहाहा ! जब शुद्धाशुद्ध का. विकल्प नहीं: उठता, उपयोग: भ्रन्दर 
शुद्धस्वरूप की ओर ढल जाता है तथा शुद्ध-आनंद का अनुभव होता है, तभी 
उसीकाल में अशुद्धपरिणाम. का व्यय हो जाता है। अ्रशुद्ध परिणाम/का 
व्यय और शुद्ध आनंद का अनुभव एक ही काल में; होता है। भाई ! 
यह तो मूल म॒ह्दे की वात है। श्रह्मयहा ! राग से, विकल्प से. विमुक्त होकर 
अन्दरस्वरूप में ढहल जाना ही सत्य पुरुषाथ है। 


पर्याय की ओर के विकल्प होते हैं, भेदों के विकल्प भी उठते 
हैं। कलश टीका में तो यह भी कहा है कि प्रथम भूमिका में विकल्परूप 
भेदज्ञान आता है। राग जुदा है और मैं जुदा हूँ; ऐसे विकल्प: भी होते 


न जनम ह% अलजा जा या 4254 5 ४ ईे 
संमयसार गाया २५ | [१ 


स्तः यहाँ ती यह कहते हैं. कि - यह मैं नहीं हूं, और यह मैं हैँ - 
ले जा उठने के हि ही भ्रन्तंर में निमग्न हों गया और अनुभूति प्रगट 
कर ली । वस्तु तो वस्तु है, परन्तु. वस्तु का झाश्रय लेकर जब पर्याय में 
प्नुभति प्रगट हुई, तव “राग प्र है, इसलिए भिन्न है -ऐसा लक्ष्य भी नहीं 
रहो; इंसी का नाम प्रत्याख्यान_ है। यहां तो प्रत्यार्यान के। स्वरूप 
समझना है ने ? जब॑-जर्ब भ्राचायों ने प्रत्याख्यान या चारित्र की बात की 
हैं; तंब-तब' सबसे पहले अनुभूति से ही बात आरंभ की है। समयसार के 
संवेविशुद्धज्ञान अधिकार में गाथा ३८७. से ३८६ की टीकी में ४६ भंग 
आते हैं, उसमें भी अनभव से ही बाते उठाई है।.. 


निविकल्पस्वरूप अस्तित्व पर दृष्टि पड़ने से विकल्प से शन्य होता 
है। स्वयं का अस्तित्व कितता, क्यो व॑ कसा है, जब तंक इस बात की 
खबर न हों तो तंब तंक श्रोत्मा विकेल्प से श॑न्य केसे हों? ऊपर की 
सीढ़ी पर पर्ग रखें तो नीचे की सीढ़ी से पग उठ संकता है। किन्तु'यदि 
ऊपर की सीढ़ी पर पंग रखे बिना नीचे की सीढ़ी छोड़ दे तो' नीचे ही 
गिरेगा। इंसीप्रकार भगंवान आत्मा जो महा-अ्रस्तित्वरूप परमंपंदाथथे है, 
उसपर दृष्टि पड़ते ही 'यह राग मेरा नहीं है' - ऐसे नस्तिरूप विकल्प की 
भी सत्ता नहीं रहती और ज्ञाता स्वयं: ही विकल्पों से शून्य निर्विकेल्प हो 
जाता है; क्‍योंकि तंव ही निविकल्प अनुभति प्रंगट हो जाती हैं। : 
भाई ! वस्तु ही ऐसी है। समयसार गाथा ३८ में आता है कि 
जसे कोई मनुष्य मुट्ठी में रखे हुए सोने को भूल गया हो और फिर स्मरण 
करके उस सोने को देखे - इस न्याय से अपने परमेश्वर आत्मा को भल 
गया थों, उसे जोनंकर, उंसेकों अ्रद्धांनरर और' उसेके श्रोचरंणों करके 
(उसमें तन्‍्मय होकर) जो संम्येक: प्रंकारे.एंक अोत्माराम हुआ, वहां मैं 
एसा अनुभव करता हूं कि मैं चंतन्‍्यमात्र ज्योतिरूप भ्रात्मा हूँ कि जो मेरे 
ही अनुभव से प्रत्यक्ष ज्ञात होता है। तव 'राग पर का है' - ऐसा द्वैत लक्ष्य 
में नहीं रहता । जब द्वत नहीं रहा तो आत्मा एकत्व में स्थित हो 'जाता है। 
हा ! ये शुभभाव मेरे में नहीं है-ऐसे विकल्प को भी वहाँ 
अवकाश नहीं है। प्रभु तेरो प्रभुता - परमेश्वरता इतनी महान है'कि उसके 
अनुभव के लिए पर का लक्ष्य तहीं करना पड़ता । 'स्वयम इयम यह शब्द 
पड़ा हे न ! अर्थात्‌ यह अनुभूति पर के त्याग की अपेक्षा किये विना स्वयं से 
ही प्रगट होती है । उसे पर के त्याग के भी अपेक्षा नहीं है। गाथा ३४ में 
यह बात झा गई है कि स्वयं को राग के त्याग का कत्तापना कहना नाम- 


पाप्त कथन हूं, परमार्थ नहीं है । राग करने की वात तो दर रही, राग के 
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नाश का कत्तेब्य भी नाममात्र है, व्यवहारमात्र है। श्रहो! वस्तु के 
प्रस्तुतिकरण की आचायों की कोई गजब शेली है-। । 


कलश २६ के भावाथ पर प्रवचन. 


यह परभाव के त्याग का दृष्टान्त कहा, तदनसार स्वपर का विवेक 
होते ही स्वभाव पर दृष्टि पड़ने से समस्त परभावों से रहित अपने स्वरूप 
का अनुभव तत्काल हो गया। भगवान आत्मा पर्रानन्‍द का नाथ हैं, 
उसकी ओर भुकाव होते ही तुरन्त अनुभूति प्रगट हो जाती है, इसी को 
नाम प्रत्याख्यान है | भाई ! जिनेन्द्र का मार्ग अलौकिक है । इसकी प्राप्ति 
स्वभाव से होती है ग्र्थात्‌ वह स्वभाव से ही जानने में आये - ऐसा है । 

प्रश्न :- त्रत, दया आदि शुभराग अनुभूति के साधन हैं या.नहीं ? . 

- उत्तर :- नहीं, राग से भिन्न होकर अंदर में प्रज्ञाछंनी से भेद करता 

ही आत्मानुभूति का एकमात्र साधन है। प्रज्ञा द्वारा अंदर आत्मा में जाना 
ही उसका साधन है, भ्रन्य रागादि उसके साधन नहीं हैं । 

-स्वियम्‌ इयम्‌ अनुभूति आविबंभूव: अर्थात्‌ श्रात्मा में करण या 
साधन नाम की शक्ति त्रिकाल रहती है। गुणी आत्मा का आश्रय करने 
से स्वयंगेव ही यह शंक्ति निर्मेलपर्याय का साधन हो जाती है। अन्य 
किसी को साधन नहीं बनना पड़ता - ऐसा ही स्वरूप है । 

|] ह 
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परभावत्यागः हृष्टान्त-हष्टि ; 

जैसे कोऊ जन गयौ धोवी के सदन तिन, ३ 
पहिर्‌यो परायौ वस्त्र मेरो मानि रघ्यौ है। 

घनी देखि कह्यौ मंया यह ती हमारी वस्त्र, 
चीन्हें पहिचानत ही त्यागभाव लक्यौ है।। 

तैसें ही अनादि पुदुगल सौं संयोगी जीव, 


#४++२++ 


संग के ममत्व सौं विभाव तामें बह्मी है | 
भेदज्ञान भयौ जब आपीौ पर जान्यौ तब, 
न्यारो परभाव सौं स्वभाव निज गद्यौं है ॥३२।॥। 
समयसार नाटक, जीवद्वार, छन्द ३२ 
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. समयसार गाथा ३६ - 

. अ्थ कथमनुभूतेः परभावविवेको भूत इत्याशंक्य भावकभावविवेक- - 
प्रकामाहु- 0 अं 2 आओ, 
खत्यि सम को वि मोहो बुंज्कदिं उवश्रोग एवं श्रेहसेवेंकी । 

ते सोहरिस्ममत्त समयस्स . वियाणया बेंति ॥३६॥॥ 

नास्ति' सम कोषि सोहो बुध्यते उपयोग एवाहमेकः । 
: त॑ सोहनिरंसत्व॑ समयस्य विज्ञायका ब्रुवन्ति ॥रे६॥ - 

: * -इह खलु फलदानसमथ्थंतया प्रादृभू य भावकेन सता पुद्गलद्रव्येरा- 
शिनिवेत्य॑मानष्टंकोत्कीरॉकज्ञायकस्वभावभावस्थ परमसार्थतः परभावेन 
भावयितुमशक्यत्वात्कतम्तोपि न नास सम सोहोस्ति । किज्चतत्स्वयमेव 
च विश्वप्रकाशचंचुरविकस्व॒रानवरतप्रतापसंपदा चिच्छृक्तिमात्रेण स्वभाव- 
भावेन भगवानात्सेवाबबुध्यते यत्किलाहं खंल्वेकः ततः समस्तद्रव्यारां 





, श्रव, 'इस अनुभूति से परभाव.का भेदज्ञान कैसे हुआ ?” ऐसी 
श्राशंका करके, पहले तो: जो :भावकभाव - मोहकर्म के उदयरूप भाव, 
उसके भेदज्ञान का प्रकार कहते हैं :- । । ः 

कुछ सोह वो सेरा नहीं, उपयोग केवल एक में । 
इस ज्ञान को ज्ञायक समय के, सोहनिर्ममता कहे ॥३६॥ 

 * * शाथार्थ :- [ बुध्यते | जो यह जाने कि | सोह: ससर कः श्रपि 
नास्ति | 'मोह मेरा कोई भी (सम्बन्धी) - नहीं है, .[ एकः उपयोग: एव 
अहम्‌ | एक उपयोग ही मैं हैं” - [ त॑ ] ऐसे जानने को [ समयस्य ] 

सिद्धान्त के अथवा स्वपर स्वरूप के | विज्ञायकाः | जाननेवाले | मोह- 
निम्मत्व॑ | मोह से निर्मम॒त्व [ ब्रुवन्ति | कहते हैं । 

टीका :- निश्चय से (यह मेरे अनुभव में) फलदान की सामर्थ्य 

से प्रगट होकर भावकरूप होनेवाले पुद्गलद्गव्य से रचित मोह मेरा कुछ 





भैः इस गाथा ट डी 
उस गाथा का दूसरा अर्थ यह भी है कि :--क्रिचित्‌ मात्र भी मोह मेरा नहीं है, 
में एक हूं - ऐसा उपयोग ही (भ्रात्मा ही) जाने, उस उपयोग को (आत्मा को ) 
> बे ि रू के 
समय के जाननेवाले मोह के प्रति निर्मेम (ममता रहित) कहते हैं । 
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परस्परसाधारणावगाहस्य निवारयितुमशक्यत्वात्‌ मज्जितावस्थायामपि 
दधिखंडावस्थायामिव परिस्फुटस्वदमानस्वादभेदतया मोह प्रति निर्मम- 
त्वोइस्मि, सर्वदेवात्मेकत्वगत्तत्वेन . समयस्थेवसेव स्थितत्वात्‌ । इतीत्थ॑ 
भावकभावविवेको भतः । 

भी नहीं लगता, क्योंकि टंकोत्कीर्ण एक ज्ञायकस्वभावभाव का परम 
से पर के: भाव-द्वारा' *भाना अश्रशक्य है-।: श्र यहाँ संवयमेव, विश्व को 
(समस्त वस्तुओं को) प्रकाशित करने में चंतुर और. विकासरूप ऐसी 
निरन्तर शाश्वत्‌ प्रंतापर्सम्पत्तियुक्त है; ऐँसा चेतन्यशक्ति मात्र स्वभाव 
भाव के द्वार; भगवान श्रोत्मीः ही जानता है कि - परमार्थ से मैं एक हूँ, 
इसलिए यंद्यपिं समस्त द्वंव्यों के परस्पर साधारण अवगीहं का (एक- 
क्षेत्रावगाहका) निवाररा करना अरशकक्‍्य होने से मेरा श्रात्मी! और जड़ 
श्रीखंड की भांति; एकमेक हो- रहे- हैं; तथापि श्रीखंडः की भांति; स्पष्ट 
ग्र्नभवःमें आनेवीलेः स्वाद के भेद के कारण; मैं मोह-.के प्रति निर्मम ही 
हूँ; क्योंकि संदा-अंपने एकत्व में प्राप्त होने से समय .(अआत्मेपदार्थ अँथ्थर्वी' 
प्रत्येक पदार्थ )ः ज्यों का. त्यों ही:स्थित रहता है।ः (दही और शक्कर 
मिलाने से श्रीखंड-बनता है, उसमें दही और शक्कर एक जसे मालूम होते हैं; 
तंथपि प्रंगंटरूप खेटटे-मीठे स्वाद के भेंदं से भिन्न॑रिन्नं' जाने जाते हैं; इसी 
प्रकार द्रंब्यों के लक्षण भेद से जेड़-चेतन के सिंच-भिन्न- स्वाद के कीररो 
ज्ञात होता है कि मोहकम के उदय कां स्वोर्द रागौदिक है, 'वहचेतन्य के 
निजस्वभावः के स्वाद से भिन्नही हैः।).इंसप्रकार्र भीवकभीव जोःमोह का 
उदय, उससे भेदज्ञनिः हुआ:। । 


भावोंय:-'यंह मोहँकर्म जड़ें' पुदंगलक्ग्य' है; उसकी उदय कलुष 
(मंलिनें) भोव॑रूप है; वह भाव भी, मोहकर्म को भाव होने से,. पुंदेगल 
काहीं विकार है। येह भोंवक का भाव जब चेतेन्य के उपयोग के श्रनुर्भिव 
में ग्रांतां हैं, तंवे उपंयोगभी विकोरी होंकर रागोर्दिरूप मंलिन दिखाई 
देता है। जब उसका भेदंज्ञोन हो कि “चेतन्य की शक्ति की व्यक्ति तों ज्ञौने- 
दर्शनोपयोगमात्र है और यह कलुषता रागद्वेषमोहरूप है, वहःद्रव्यकमंरूप 
जड़ पदगलेद्रब्य की है! तव भावकभाव-: जो द्रंव्यकमंरूप मोह के :भाव॑ 
उससे अ्रवश्य भेदभाव होता है और आत्मा अवश्य अपने चेतन्य के अनु- 


भवरूप॑ स्थिंत होतां है । 


) भानान-भाव्यरूप करनां; वनाना । 
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. गाथा ३६ की उंत्थानिंका, गाथा वे उसकी टीकी पर प्रवचन 

। - 8 आह हैं (5 702 2 त 

. अब यहाँ शिष््यं-विनयपूरवेक जिज्ञासाभांव से पूछता हैं के इस 
प्रनुभूति से परभावं का भेदज्ञांन किसंप्रकार हुआ ! उसके उत्तर मे जाया 
भाव अर्थात मोहकर्म. के उदयरूपभांव से भेदज्ञान: कराते हैं! . 
फल देने-कीः सामथ्येवाला भावकरूपः द्रव्यकर्म' केःउदयः से: उत्पन्न: 
हुभा भाव्यरूप मोह निश्चय से मेरा कुछ भी नहीं लगता अर्थात्‌] उससेः मेरा 
कोई भी सम्बन्ध-नहीं-है, क्‍्योंकि:मैं-तो ज्ञायकराव- हू ओर-रागभावरूप ३ 
होना -अशक्य है:।- सु में मोह-है-ही नहीं; मैं तो निर्मोही- भगवान आत्मा 
हूं. चौदहूप्रकार का- अस्यन्तरु परिग्रह - एक मिथ्यात्व, चारः कषाय; 
नौ नोकषाय- तथा-दसप्रकार का-बाह्य परिग्रह-- क्षेत्रे-वास्तु: सोना-चांदी: 
धन-धान्य, दास-दासी, वस्त्र-व बतेन-- ये: सबःमुझमें- नहीं हैं.। बाह्य परि- 
ग्रह.के-प्रति होनेवाला-राग-भी - मुभमें नहीं है-।. परिग्रह की-ओोर उन्मुखः 
जो-वृत्ति:उठती- है, वह-भी मेरे.स्वरूप में नहीं है । जिसके-अभ्यन्तसरपरियग्रह 
का-त्याग है,.उसके-बाह्य-परिग्रह का- त्याग असद्भूतव्यवहारनय .से-कहा 
जाता हैं। देंखों ! वस्त्र व बतंनः बाह्यः परिग्रह में कहे-हैं,, इसंलिए-वस्त्र 
व पात्र सवे परिग्रहत्यागी निम्नन्थमुनि के होते-ही नहीं हैं.) . 


यहाँ! कहते-हैं .कि पुदुंगलद्रव्यः भाव॑करूप- होकंरः मोह , कीः रचना 
करता-है-। यहाँ: जो मोह की बात की- है, . वंहः चारित्रमोह:की अपेक्षा सेः 
है; सम्यग्द्शेन्त-केःबाद की बात-है; मिथ्यात्वः की बात॑ः नहीं: हैः।- पर-की 
ओर भुकनेवाला: भाष॑ (राग-हेष)) हीः मोह है.। वह मोह; मेंरा: कोई भी 
संबंधी नहीं-है-परकी ओर सजग रहने-कौ-जो:भाव-है, वह;मेरा-नहीं: है; 
परन्तु: अपनेःस्वभावःकी ओरः-सजंग: रहने: का भांव मेरा: है।।: भावकंरूपः 
मोहकर्म और उसकी ओर भुकनेवाले भावों के- साथःमेरा - कोई भी- संबंध: 
नहीं है, क्योंकि एक-चैतन्यघातु ज्ञायकस्वभावभाव का-परमपर्थ-से-परभावः 
रूप होना या भाव्यरूप होना अशक्य-है। 5 2 

धर्मीजीव आगे वढ़कर जो प्रत्याख्यान करते हैं; उसकी यह बात है। 
जड़मोहकर्म भावक है और झात्मा काउपयोग जो पर की ओर भंकेंकर 
राम-इंपभावयुक्त परिणमता है, वह उस भावकंमोहंकं्मी की भौव्य है। 
3दगलद्रव्य फल देने की सामर्थ्य से प्रग्ट होकर भावकरूँपं होता है; तब 
उसके निमित्त से पर की ओर को विकारीभाव॑रूप मोह होता है । ह यंहाँ 
7हूये है, यह मोह सेरा कुछ भी संबंधी नहीं है, क्योंकि मैं- तो ज्ञान-दर्शने 
शक्ति की व्यक्तता रूप ज्ञान-दशंन उपयोगस्व॑रूप हे । हा 
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जिसप्रकार कर्म भावकरूप होता है, तब मोह होता है; .उसीप्रकार 
मैं ज्ञानदशन उपयोगस्वभावी तत्त्व हूँ, जिससे मेरी पर्याय में ज्ञान-दर्शन 
शक्ति की व्यक्तता होती है । यह व्यक्ततारूप उपयोग मेरी चीज -है, .किर 
मोह मेरी चीज नहीं है । कम के निमित्त से हुआ राग-द्वेष का परिणाम जो 
उपयोग में भलकता है, वह मैं नहीं हँ; क्योंकि एंक टंकोत्कीरां ज्ञायक- 
स्वभावभावरूप शुद्धचंतन्‍्य उपयोगस्वभावी-वस्तु का विकाररूप (भाव्यपने ) 
होना अ्रशक्य है । 
मैं तो चतन्यशक्तिस्वभाववाला तत्त्व हूँ, इसलिए मेरा जो विकास 
होता है, वह भी जानने-देखने के परिणामरूप से ही होता है। भावकर्म के 
निमित्त से जो विकार होता है, वह मेरा विकास नहीं है । पर्याय में भी 
विकार न हो -ऐसा मेरा स्वरूप है । शक्तिरूप से तो आत्मा ज्ञायक है ही, 
किन्तु उसकी जो व्यक्तता और प्रगटता होती है; वह भी ज्ञान-दर्शन 
उपयोगस्वरूप ही होती है ।'राग-हेष विकाररूप होने की शक्ति तो आत्मा 
में है ही नहीं, किन्तु उस विकारी पर्याय की व्यक्तता या प्रगटता हो - यह 
भी नहीं है। अहाहा ! ये जीव अधिकार की अंतिम गाथाएँ हैं, इसकारण 
से जीव से अ्रजीव को सवंथा प्रथक्‌ किया है | 
भगवान आत्मा शुद्धचेतन्‍्यउपयोगस्वरूप है और उसकी व्यक्तता- 
प्रगटता जानने-देखनेरूप ही होती है । इसकी शक्ति में से विकार का 
परिणाम प्रगट होना अशक्य है। ऐसा भगवान आरात्मा चेतन्यशक्तिमात्र 
स्वभावभाव से अर्थात्‌ जानने-देखने के स्वभावभाव से जानता है कि मैं एक 
हँ। जानने-देखने के स्वभाव से मैं एक हूँ | देखो ! इसमें प्रभुत्वशक्ति 
ली है। आत्मा में एक प्रभुत्वशक्ति है, जिससे वह अ्रखण्ड प्रताप से स्वतंत्र- 
रूप से शोभायमाने है । ऐसे श्रात्मा की विश्व को प्रकाशित करने में चंतुर, 
विकासरूंप, निरन्तर शाश्वती सम्पदां है। यह बाह्य मकान, कुटम्ब श्रादि 
सम्पदा आरात्मा की नहीं हैं, यह तो जड़ है | यहाँ तो कहते हैं कि भगवान 
आत्मा चेतन्यशक्ति के स्वभाव की सामथ्यं से ऐसा जानता है कि परमार्थ 
से में एक हूँ। मैं और राग - इसप्रकार दो मिलकर एक नहीं, किन्तु राग 
से भिन्न मैं चतन्यशक्तिमात्र एक हूं । 
यद्यपि मेरा चेतन्यस्वभाव और जगत के दूसरे जड़द्रव्य एक क्षेत्र 
में रहते हैं, तथापि भिन्न-भिन्न हैं | आ्रात्मा और जड़पदार्थ यद्यपि एक क्षेत्र 
में रहते हैं, तथापि जिसप्रकार श्रीखण्ड की खटास व मिठास एक क्षेत्र में 
रहकर भी पूर्णतया भिन्न हैं, उसीप्रकार झ्रात्मा का चेतन्यलक्षण झौर 
अन्य द्रव्यों का जड़स्वभाव एकमेकरूप से एक क्षेत्र में रहता है, तथापि 
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स्पृष्ठ अनुभव में आते हुए स्वादभेद के कारण भिन्न हैं। भगवान आत्मा 
का स्वाद -अनाकुल आनन्दरूप और कम के फल का - राग को स्वाद 
दुःखरूप है । इसप्रकार दोनों भिन्न-भिन्न हैं । | | 
भगवान आत्मा बअनाकुल-आानन्द से भरा हुआ परिपूर्ण प्रभु पंदार्थ 
है। अ्नाकुल-आनन्द वेदन करनेवाली पर्याय का स्वाद राग के स्वांद से 
सर्वथा .भिन्‍न है। इंस जीव को शक्कर श्रादि जड़पदार्थों का स्वाद नहीं 
आता, उनकी शोर लक्ष्य करके जब यह जीव 'यह ठीक और यह बुरा इस- 
प्रकार के विकल्प्रूप जो राग-द्वेष करता है, उनका स्वाद इसे झ्ाता है|. 


यहाँ तो कहते हैं कि यह स्वाद भी ज्ञानस्वभावी, अनाकुल-आ्रानंद- 
स्वभाव के सागर प्रभु आत्मा की व्यक्तदशा के स्वाद से भिन्‍न है। आत्मा 
और जड़ श्रीखण्ड की भाँति एकमेक हो रहे हैं, तो भी स्वादभेद के कारण 
भिन्न-भिन्न हैं। जिसप्रकार श्रीखण्ड में मीठा और खट्टा दोनों. स्वाद 
भिन्‍्न-भिल्न हैं उसीप्रकार जड़ व आत्मा का स्वाद अनुभव में स्पष्ट भिन्‍न- 
भिलन ज्ञात होता है। ज्ञानी की दृष्टि वस्तुसंवभाव,पर होने.से वस्तु की 
शक्ति की व्यक्तता से जो आनंद प्रगठ होता हैं, वह स्वाद में जाना जाता हैं. 
इसलिए वे कहते हैं कि. इंस स्वाद-भेद के कारण मैं मोह के प्रति निमंम हूँ । 

यहाँ मोह की बात की -है, इसमें पर की ओर. के राग-द्ेषादि सभी 
भाव झा जाते हैं। उसका स्वाद कलुषित हैं, जबकि भगवातं आत्मा का 
प्वाद आान॑ंदरूप है, जो कलुषित से भिन्‍न है.। .इसकारण मैं. मोह के प्रति 
निर्मम ही हूं। मैं तो सदा हो अपने एकपने में. प्राप्त होने से एकरूप 
जशायक हूं। ज्ञायकपने के कारण ज्ञानरूप परिणमन करके सदैव ऐसा का 
ऐसा ही स्थित हूँ। श्रह्महा ! कर्म के निमित्त से - भावक से जो -रागादि 
भाव्य होते हैं, उनका स्वाद और ज्ञायकस्वभाव की परिणति में जो आनन्द 
श्राया है, उसका स्वाद भिन्न-भिन्न है। इसप्रकार भेदज्ञान होने से मैं तो 
तायकस्वरूप ही हूँ । यह जो दूसरा स्वाद है, वह अन्य का है, मेरा नहीं है । 


कर दही और शक्कर मिलाने से श्रीखण्ड बनता है। उसमें दही और 
कर एकमेक मालूम पड़ते हैं, तथापि प्रगट खट्टे-मीठे स्वाद के भेद से 
दोनों पृथकू-पृथक्‌ ज्ञात होते हैं। उसोप्रकार द्रव्यकर्म के उदय का स्वाद 
जो रागादिरूप है, वह भगवान आत्मा के ज्ञायकस्वभाव की प्रगट परिणति 
से स्वादभेद के कारण भिन्न है। जड़ द्रव्यकर्म भावक और उनके भाव्य- 
जप राग के स्वाद की जाति झात्मा से भिन्‍न है । राग का स्वाद कलुपित, 
आइुलतामय है और भगवान आत्मा का स्वाद, अनाकुल-आ्रानंदमय है । 


|“. 
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इसग्रकार स्वादभेद से -लक्षणभेद से भेदज्ञान करना धर्मंधारा है,धर्म 
है। कम के संबंध से जितनी श्रस्थिरता व्याकुलता होती है, वह मेरी चीज 
नहीं है, क्‍योंकि मैं तो ज्ञायकस्वृभावी चेतन्यमात्र हूँ । मोह रागादि और 
ज्ञायकभाव - इसप्रकार मैं दो रूप नहीं हूँ । मैं तो एक ज्ञायकमात्र ही हूँ, 
एकंरूप ही हूँ - इसप्रकार जो आत्मा के उपयोग से जांनते हैं, उसे 'समय 
के ज्ञाता पुरुष निर्मेम कहते हैं । ग्रन्त:स्वभाव. की सावधानी से उपयोग में 
रांग का स्वाद नहीं भ्राता, इसकारण जो उसके प्रति निमममत्वर होतें हैं, वे 
ज्ञानी राग से अभ्रपने उपयोग को नहीं. जोड़ते | यहाँ जबंतक. -पंरिपूर्ां 
स्थिरता होकर एवं परभांवों से पूर्णरूप से भिंन्न होकर पूर्ण वीतराग न हो 


'जीय, तबतक की बात ली है । 


चंतन्य्दल जो सम्पूर्रो वस्तु है तथा जो जीवत्वशक्ति, चंतन्यशंक्ति, 


सुंखशक्ति, वीयंशक्ति इत्यादि अझनन्‍त शक्तियों की सामथ्यंत्राला आात्मतत्त्व 


है, उंस चेतन्यदल भगवान आत्मा के सन्‍्मख होकर जब स्वीकार कियां, 


तभी आनन्द की धारा पर्याय में व्यक्त हो जाती है। मैं तो उपयोगंमय 


हैँ, जो रागादिरूप भावक' का भाग्य होता हैं, वह मैं नहीं हूँ । जैसे धल- 
धोया" धूल को, पीतल की कणी को और सोने की कणी को हल्के व भारी 
वजन के लक्षण-भेद से भिन्न करता है, उसीप्रकार यह भगवान श्रात्मा 
राग और स्वभाव के स्वादभेद से भिन्न-भिन्न जानकर - ज्ञायकस्वभाव का 
आ्राश्नय करके स्वयं को राग से भिन्न कर लेता है । कर 


पूर्ण आनन्द का धाम ऐसे स्वभाव की सत्ता का स्वीकार होने से 
ज्ञानी आनन्द के स्वाद को व राग के स्वाद को व्यक्तपर्याय में भिन्न जानते 
हैं। भाई ! धर्म बहुत सूक्ष्म है, अपूर्व है। श्रनन्तकाल में अनेक क्रियाकाण्ड- 
भक्ति, ब्रत, तप, पूजा इत्यादि किये, किन्तु यह भेदज्ञान नहीं किया; इसका 
उपदेश भी विरल है । 

इसप्रकार राग की ओर के कुकाव को छोड़कर चेतन्यस्वभाव की 
सामर्थ्य की ओर भुकाव करने पर शक्ति में से जो आनन्द की धारा स्वाद 
में श्राती है, वह राग से भिन्न है| राग तो जड़ है, भ्रचेतन है; उसमें चेतन 
या ज्ञान की किरण का अ्रंश भी नहीं है । राग का स्वाद मलिन है, दुःखरूप 
है तथा भगवान चैतन्य का स्वाद आनन्दमय है। इसप्रकार स्वादभेद के 
कारण दोनों भिन्‍न हैं। जीव को श्रजीव से सवंथा पृथक्‌ - भिन्‍न करना है 


$ सोना आदि घातुग्नों की संभावनावाले स्थानों पर घुल को धोकर धघातुआ्रों की 
तलाश करनेवालों को घूलघोया कहते हैं । 
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तर मोहकर्म के उदय का स्वाद रागादिरूप है, वह चेतन्य के स्वाद से स्वथा 
भिन्‍न ज्ञात होता है। इसप्रकार भावक क़े भाव्यरूप जो मोह का उदय है, 
उससे भेदज्ञान् हुआ अर्थात्‌ कम के तिमित्त से जो रागभाव होता था, उसे 
'लक्षणभेदं से. भिन्‍त जानकर आत्मा के स्वभाव से प्रिन्त किया । 
कर गाथा ३६ के भावार्थ पर प्रंबंचल, / “/ 
:. यह मोहकर्म जड़ पुद्गल ब्य है, तथा इसका जो उदय आता है 
है, वह मलिनभावरूप है। अर्थात्‌ कर्म जड़ - श्रजीव है और उनके निमित्त 
से हुए रागादिभाव कल्लुषित व मंलिनभाव हैं। रागादि विक्रारीभाव मोंह- 
.कर्मे के' भाव्य होने से पुदूगल के ही विकार हैं, ये ज्ञोयेक की अ्रवस्थायें 
नहीं हैं। आचार्य .यहाँ कहते हैं कि भावकंरूप जो कम हैं, उनके निमित्त 
से हुझ विकार जब चेत॒न्य के उप्रयोगं के अनुभव में भ्राता है, तब उपग्रीग 
भी विकारी होकर रागादिरूप मलिनं दिखाई देती हैं;- किन्तु चैतन्य की 
शक्ति की व्यक्ति तो जञान-दर्शन उपयोगमात्र है श्र्थात्‌ सेमथ्य की व्यक्ति 
जशञान-दर्शन के पंरिरंगामंरूंप है; रांग-द्ेष के परिरणांमरूप नहीं हैं। चैतन्य 
में तो भ्रनंतशक्तियों की सामथ्य भरी है। - श्ञानरंवर्भावं की सामंथ्ये, दर्शन- 
स्वभाव की सामंथ्यं, सुख की सामथ्य, झ्रोनेन्द की सांमेथ्यं और सत्ता अ्रोदि 
'अनंतशक्तियों की सामंथ्य- भगवानं-आत्मो में है-। ऐसी अनंतंसामथ्य से 
'मंडित लेतन्य. की दशा तो ज्ञान-दर्शन-केः उंपयोगमंय शुद्ध ही होती है। 
'उपयोग में सब ज्ञात होता है - भरत: उपयोग की मुर्यता से बात: कही है। 
. आत्मा की ज्ञान-दर्शन शक्ति की व्यक्तता जानने-देख॑नेरूप होती है 
हगिहूप नहीं। राग की रचना करे - ऐसा कोई गुर या शक्ति आत्म में नहीं 
है। चेतन द्रव्य है, उसकी चैतन्यशक्ति है तथा. उसकी पंय्याय-व्यक्ति जानने 
देखनेरूप होती है। भाई ! वीतरागमार्ग जगत से. जुदा है | लोगों ने उसे 
क्रिपाकाण्ड में मान रखा है।. यहाँ तो कहते हैं ब्रतादि का जो विकल्प है, 
4 अचेतन है, जड़ है। यह कोई चेतन्यशक्ति की व्यक्तता - प्रगटता 
नहीं है। अरहाहा ? वस्तु सम्पूर्ण चैतन्यदल है, उसकी शक्तियाँ व गरा 
चतत्यमय हैं तो उसकी पर्याय-व्यक्तियाँ ज्ञान-दर्शन के उपयोगमय क्‍यों 
नहीं होंगी ? उसकी प्रगटता में जड़-राग््वेप किसप्रकार हो सकते हैं ? 
निश्चय से राग पुद्ूगल का है; क्योंकि रागरूप विकार चेतन्य-शक्ति 
| व्यक्तता नहीं है। व्यवहारस्त्नत्रय का विकल्प भी निश्चय से ज्ञान- 
स्वभाव की जाननेरूप शक्ति की सामर्थ्य में से नहीं आया है, इसकारण 
पह भी जड़ है । ज़ाननेरूप शक्ति की सामर्थ्य में से तो मात्र जानने देखने- 
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रूप. परिणाम होता है । वह परिणमन रागादि को जानता है किन्तु ये 
रागादि भेरे हैं, ऐसा नहीं जानता । 


भावक श्रर्थात्‌ कर्म का उदय, उस कर्म के उंदयरूप-भावक. से हुए 
राग-हेष के भाव, वे भावक के ही भाव्य हैं, ज्ञायक के नहीं । अहाहा ! 
यह समभने के लिए कितनी धीरज चाहिए ? जब स्वभाव के अवलम्बन 
से भेदजश्ञान प्रगट होता है, तब राग की कलुषता उपयोग से भिन्‍न जड़ 
पुद्गलद्रव्य की है, ऐसा भासित होता है. और तंब भावकभाव- जो . द्रव्य 
कमरूप मोह का भाव्य है, उससे अवश्य ही भेदशान होता है । मोहकर्म के 
उदंय से जो जो राग होता है वह भावक का भाव्य है, ज्ञायक का.भाव नहीं 
हं। यह बात सूक्ष्म हे, परन्तु भाई ! .तुभमें ऐसी सुक्ष्म बात समभने की 
ताकत हूं, योग्यता है। भरे ! तुभमें तो अन्तर्मुहत में केवलज्ञान प्राप्त कर 
लेने की ताकत है, प्रभ ! तेरी प्रभता की क्या बात ? _ 


भगवान पूणु-आननन्‍्द का नाथ शुद्ध चतन्यस्वरूप से अचलपने अन्दर 
विराजमान हैं. । वह अनंत-अनंत शान्ति, सुख, ज्ञान व आनंद: का सागर 
है। वह उछले, तब उसमें से ज्ञान व आनंद की .परिणंति: आती है । जसे 
पम्प की मशीन चालू करने पर कुए में से: फुब्बारे के समान. पानी की 
धारा फूट पड़ती है, उसीप्रकार चेतन्यस्वरूप आत्मा पर दुंष्टि का जोर 
पड़ते ही जितना अन्दर स्वभाव में एकाग्रता का दबाव. पड़ता है, उतनी 
ही आनंद की धारा अन्दर से. प्रवाहित होने लगती है। भेदज्ञान होते ही 
भावकभाव जो द्रव्यकर्म रूप मोहभाव है, उससे ज्ञायकभाव का भाव भिन्न 
हो जाता है ओर श्रात्मा अपने चेतन्यस्वरूप के अनभव में स्थित हो जाता 
है। जिसे ज्ञायकभाव का आदंर आया है श्रर्थात्‌ यह पूर्ण आनन्द का नाथ 
स्वभाव का सागर है, गुणों का गोदाम है, इसप्रकार जिसकी दृष्टि में - 
प्रतीति में जोर आया है; वह आत्मा अन्तर में विशेषरूप से स्थिर होकर 
ज्ञान व आनन्द की पर्याय प्रगट करके राग से - भावक के भाव्य से 'भिंन्‍न 
हो जाते हैं । 

अरब इस अर्थ का द्योतक कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 


(स्वागता ) 
स्वतः स्वरसनिर्भरभाव॑ 
चेतये स्वयमहं स्वमिहेकम्‌ । 


नास्ति नास्ति मम कश्चन मोहः 
शुद्धचिद्घनमहो निधिरस्मि ॥३०॥। 
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श्लोकार्थ :-| इह | इस लोक में | अहं | मैं | स्वयं | स्वतः ही 
[ एक स्व॑ |] अपने एक आत्मस्वरूप का | चेतये ] अनुभव करता हूं, 
[ स्वतः स्व-रस-निर्भर-भाव॑] जो स्वरूप सर्वतः अपने निजरसरूप 
चेतन्य के परिणमन से पूर्ण भरे हुए भाववाला है; इसलिये यह 
[ मोहः | मोह | सम ] मेरा [| कश्चन नास्ति नास्ति | कुछ भी नहीं 
लगता श्रर्थात्‌ इसका और मेरा कोई भो सम्बन्ध नहीं है। | शुद्धचिद्घन 
"महः-निधिः श्रस्मि | मैं तो शुद्ध चेतन्‍्य के समूहरूप तेज:पुज का निधि 
हूँ। ( भावभावक के भेद से ऐसा अनुभव करे ।) ॥३०।॥ 


कलश ३० पर प्रवचन 


इस कलश के भाव का पद्यानुवाद करके पण्डित बनारसीदासजी 
ने जीवद्वार का ३३वाँ छंद लिखा है, जो इसप्रकार है ॥-- 


कहे विचच्छुन पुरुष सदा में एक हों, 

अपने रस सों भयों आपनी टेक हों। 
भोहकर सस नाहि नाहि- अमकृप है, 

शुद्ध चेतना सिधु हमारो रूप है ॥॥३३॥। 


धर्मात्माजन ज्ञानी को विचक्षण पुरुष कहते हैं। उनकी दृष्टि में 
तो दुनियादारी में चतुर वस्तुतः पागल हैं। यहाँ सम्यर्दुष्टि विचक्षण 
उल्ष ऐसा विचार करते हैं कि “मैं तो सदा एकरूप हूँ । रागादि विकारी- 
भाव भेरे स्वभाव में नहीं हैं। मैं तो ज्ञायक की निर्मल आस्वादरूप 
बा स्वभाववाला एकरूप हूँ। मेरे ज्ञायकभाव में रागरूप विकार 
हही नहीं । में तो निज चेतन्यरस से भरा हुआ भगवान आत्मा ज्ञायक- 
पर्व है और सदेव अपने ही आश्रय से अपने में निवास करता हूँ । अर्थात्‌ 
मेरी पर्याय मेरे श्रुवस्वभाव की ओर सन्‍्मुख होकर तनन्‍्मय हो गई है, 
इसलिए भें कहता हूँ कि मैं तो सदेव एकरूप ही हूँ । राग का श्राश्रय मुझे 
नहीं है। अहाहा ! मैं तो अनादि से अतीन्द्रिय आनंदरस और ज्ञानरस 
पक भरा हुआ हूँ। मुझे इस ज्ञान-दर्शनस्वभाव की रुचि उत्पन्न 
कक कक का रस प्रगट हुआ है, इस कारण राग के रस की 
थे ० है । रागादि तो अ्म का कुआँ है, यह मेरा स्वरूप नहीं है। 
सा हे हम के विकार भ्रम का कुआँ है । भावक के भाव से 
कक सा हर दशा, पर के ओर की सावधानी की दशा, यह मेरा 

'ह है; क्योंकि मैं तो मात्र शुद्ध चैतन्यसिन्धुस्वरूप हूँ” । 
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भरे ! स्वयं आत्मा कौन है, कसा है ? यह बात कभी सुनी नहीं है भौर 
अनादि से व्यर्थ के क्रियाकाण्ड में ग्रटक रहा है, उसी में मर-पच रहा है । 


जीव अधिकार की ये श्रंतिम गाथाएँ हैं। इसलिए कहते हैं कि “इस 
लोक में मैं अ्रपने से ही अपने एक आत्मस्वरूप का अनुभव करता हूँ। 
मेरा ज्ञायकस्वरूप है, उसे मैं अनुभव में लेता हूँ । एक ज्ञायक को शनु- 
भवता हूं, उसी का वेदन करता हूँ । मेरे वेदन में राग का वेदन नहीं है । 
- ऐसी बात समभने में भी कठिन लगती है तो प्रयोग कंसे करें ? वीतराग 
जिनेश्वरदेव का यह मार्ग अपूर्व है। जिसने तीनों काल व तीनों लोकों 
को केवलज्ञान में प्रत्यक्ष जाना है, यह अपूर्व मार्ग उन्हीं की दिव्यध्वनि में 
प्रस्फुटित हुआ है । सन्‍तों ने भी उसी के अनुसार ही कहा है । 

धर्मी कहते हैं कि “मैं उस स्वरूप का अनुभव करता हूँ, जो सर्वतः 
निजरसरूप चेतन्य के परिणमन से परिपूर्ण भरे हुए भाववाला है।” 
यहाँ परिणमन का अ्रथें निर्मेलस्वभाववाला आत्मपदार्थ है । यह 
त्रिकाली द्रव्य की बात है। चेतन्य का परिणमन चेतन्य के स्वभाव से 
परिपूर्ण भरे हुए भाववाला है। इसलिए “यह मोह मेरा कुछ भी नहीं 
लगता । उसका और मेरा कुछ भी नाता नहीं है, क्‍योंकि मैं तो शुद्ध 
चैतन्य के समहरूप तेजपुञझ्ज की निधि हूँ” - ज्ञानी ऐसी परिणति का बेदन 
करता है, जानता है । यह परिणति धमम है। 


कितने ही कहते हैं कि कानजी स्वामी ने यह सोनगढ़ से नया धर्म 
निकाला है, परन्तु क्या यह सोनगढ़ का है ? यह शुद्धचिद्धन महोनिधि 
तो भ्रनादि है न ? धर्मीजीव ऐसा जानते हैं कि “मैं शुद्धचिद्घन श्रर्थात्‌ 
शुद्धज्ाग समूह का निधान, शुद्ध आनंदघन का निधान, शुद्ध वीयंघन का 
निधान, शुद्धकर्त्ताशक्ति का निधान, शुद्धकर्मशक्ति का निधान भंडार हूं । 

कर्म के चार प्रकार हैं :- 

(१) कोई भी जड़ की अवस्था होती है, वह कमे है। जसे यह 
जो शरीरादि की अ्रवस्था है, वह उसके कर्त्ता का कर्म है। जड़ परमाणु 
कर्त्ता है, उसका यह कार्य है; अ्रतः कर्म है, पर्याय है। जो द्रव्यकर्मं हैं, 
वे भी जड़ कर्त्ता के कर्म हैं - परिणमन हैं । 

(२) पुण्य-पाप का विकार व मिथ्यात्व का भाव भावकर्म या 
विकारी कर्म है। राग-द्वेष-मोह का परिणाम विकारीकर्म है। 

(३) निर्मेलपरिणति भी कम है। आत्मा के झ्रानंद के वेदन की 
क्रिया-शुद्धता का अनुभव, वह भी निर्मेल परिणमनरूप कर्म है । 


समयसार गाथा ३६ | आह 


(४) त्रिकाल रहनेवाली शक्ति-सामथ्य॑ जो अन्दर पड़ी है, वह भी 
कर्म है। कार्य होने की सामथ्यं क्मंशक्ति है। कार्य होने की सामर्थ्य स्वयं 
में होने से उसके कार्य के लिए निमित्त या पर की अपेक्षा नहीं है। कार्य 
रूप होने की सामथ्य वस्तु में त्रिकाल मौजूद है। 


ऐसा चिद्घन परिपूरां शक्तियों से भरा हुआ भण्डार मैं स्वयं हूँ - 
ऐसा जिसके अनुभव में आता है, उसका वह अनुभव एक निविकारी कमे 
या कार्य है और उसे मोक्षमार्ग कहते हैं। 


कर्म अर्थात्‌ कार्य या पर्याय । आत्मा में कर्म नाम का त्रिकाल 
गुणा है। उसमें से कार्य ग्र्थात्‌ पर्याय आती है, इस कर्म गुण का रूप 
दूसरे अनंत गुणों में है। एक गुर में दूसरा गुणा नहीं है, किन्तु एक गुण 
के आ्राश्रय से दूसरे गुण नहीं हैं । गुणा तो सब द्रव्य के ग्राश्रय से हैं, किन्तु 
एक गुण में दूसरे गुण के रूप की सामर्थ्य है । कर्त्तागुण ज्ञानगुण से भिन्न 
है, किन्तु ज्ञानगुण में कर्त्तागुण का रूप हैँ, कर्मगुणा का भी रूप हें । 


ऐसे शुद्ध चेतन्‍्यघतन की निधि मैं हूँ -ऐसा ज्ञानी श्रनुभव करता 
है। श्रहाहा ! उनके स्वभावसामथ्य की क्‍या शक्ति है। रागरूप होना, ये 
कोई गुण या शक्ति नहीं है | वस्तु तो शुद्ध चिद्घन अर्थात्‌ शुद्ध आनंदघन, 
शुद्ध ज्ञानघन, शुद्ध वीयंघन - इसप्रकार अनंतगुणों का घन-समूह है। 
भाई ! उसे प्राप्त करने के लिए योग्य पुरुषार्थ करना चाहिए ! 


वीर का वेग जब भन्तर में बढ़ता है, तब ज्ञानी ऐसा अ्रनुभव करते 
हैं कि मैं तो पूर्णुस्वरूप निधि हूँ । मैं शरीर नहीं हूँ, राग नहीं हूँ, पुण्य-पाप 
नहीं हूँ तथा भ्रल्पज्ञ भी नहीं हूं । भाई ! मैं तो एक गुणरूप भी नहीं हू, 
में तो अनंत गुणों का एक अखण्ड निधान हूँ । 


फलश ३० के बाद की गाथा ३६ की दीका 


, एवमेव च मोहपदपरिवतेनेन रागद्वेपक्रोधभानसाथालोभकर्मनो- 
फर्ममनोवचनफायशरोत्रचक्षुप्ररिरसनस्पर्शनसूत्रारिी घोडस व्यास्येयानि। 
प्रनया दिशान्यान्यप्युझ्ञानि । 


हब 


इसीप्रकार गाथा में जो 'मोह' पद है; उसे बदलकर राग, द्वेप, 
फोघ, मान, माया, लोभ, कर्म, नोकर्म, मन, वचन, काय, श्रोत्र, चक्ष, 
मार, स्तन, स्पर्शन-इन सोलह पद के भिन्न-भिन्न सोलह गाथासूत्र 
स्याय्यान करना और इसी उपदेश से अन्य भी विचार लेना | 


कर 
हि 
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कलश ३० के बांद को गाथा ३६ की टीका पर प्रवचन 


इसीप्रकार गाथा में जो 'मोह' पद है, उसे बदलकर 'राग' लें। राग 
के भावकपने मैं नहीं हूँ । कर्म भावक है और राग उसका भाव्य है, वह राग 
में नहीं हूँ, में तो ज्ञायक हूँ। इसकारण वह राग मेरे ज्ञान में ज्ञात होने 
योग्य है, किन्तु वह राग मेरे ज्ञान की पर्याय में (तद्गप) भ्रा जाये - ऐसा 
मेरा स्वरूप नहीं है। ... 

इसी प्रकार 'हेष' भी भावककर्म का भाव्य है, वह द्वेष भी ज्ञायक 
का भाव्य नहीं है। ज्ञायक का भाव्य तो द्वेष को लक्ष में लिए बिना 
जानना मात्र है। उसीप्रकार क्रोध भावक कर्म का भाव्य है, ज्ञायक का 
भाव्य नहीं है। हाँ, ज्ञायक का भाव्य जो ज्ञान है, उस ज्ञान में क्रोध जाना 
अ्रवश्य जाता है, किन्तु वह क्रोध में नहीं हूँ । ज्ञान में क्रोध ज्ञात होता है - 
ऐसा कहना व्यवहार है। वास्तव में तो ज्ञान की पर्यायका स्व-परप्रकाशक 
रूप जो व्यक्त होता है, वह में हूँ; किन्तु क्रोध में नहीं हूँ । यह प्रवीण- 
विचक्षण पुरुषों के श्रनुभव की बात है । 

. जब आचाये भगवन्त इतनी चमत्कारिक बात करते हैं, तो भगवान 
की दिव्यध्वनि की क्या बात ! अहाहा ! पंचमकाल में छद्मस्थ मुनि ऐसा 
कहते हैं कि हम तो पूर्ण निधि स्वरूप हैं, इसमें से श्रनंत श्रानन्द व अनन्त 
ज्ञान प्रतिसमय बहता रहता है, तथापि कभी उसका अन्त नहीं झ्राता, वह 
कभी भी समाप्त नहीं होता । वह शाश्वत निधि है । 

ग्रे ! श्रज्ञानी को ऐसा आत्मा प्रतीति में नहीं आता, क्योंकि में 
पेसावाला हूँ, बंगला (मकान) वाला हूँ, कुटुम्ब-परिवारवाला हूँ, रागवाला, 
पुण्यवाला हूँ - इसप्रकार वह आत्मा को पामर मानता है। किन्तु 'में तो 
जगत में एक अनन्त गुणों की सामर्थ्य से भरा हुआ महानिधान गआत्मा हूँ 
धर्मी की परिणति तो ऐसी पुकार करती है । वस्तु तो वस्तु ही है । किन्तु 
इसे कौन जाने ? ज्ञानी जानता है कि में तो ऐसी ही महानिधिस्वरूप हूँ । 

मोह! पद बदलकर मान, माया, लोभ लेना वे सब भावककर्म के 
भाव्य हैं। ये सब ज्ञायक के स्वरूप नहीं हैं। ये मेरे ज्ञायक में नहीं हैं । 
शरीर, वाणी, मन व पाँच इन्द्रियाँ भी मेरी नहीं हैं । 

इसीप्रकार असंख्यप्रकार के शुभाशुभभाव हैं, वे सव सम लेना । 
थे सव जो विभावभाव हैं, उनरूप में नहीं हूँ; क्योंकि ये सव भावककर्म के 
भाव्य हैं, ज्ञायक के भाव्य नहीं हैं, और मे तो एक ज्ञायकमात्र हूँ । ऐसा 
विचार करना । 

-->-९५९००- 


संमयसार गाथा ३४७ 
ग्रथ ज्ेयभाववधिवेकप्रका रा हु-- 
णत्यि सम धम्मश्नादी बुज्कदि उवश्नोग एवं अहमेवकों । 


धम्मणिम्धसमत्ं समयस्थ वियाणया बेंति ॥१३७॥॥ 


नास्ति मम धर्मादिव ध्यते उपयोग एवाहसेकः 
त॑ धर्सनिर्मसत्व॑ं समयस्य विज्ञायका ब्रुवच्ति ॥३२७॥॥ 
प्रम॒नि हि धर्माधर्माकाशकालपुद्गलजीवबांतराश्यि स्व॒रसविजुस्मि- 
तानिवारितप्रसरविश्वघस्मरप्रचंडचिस्मात्रशक्तिकबलिततयात्वंत्मंतसस्ना 
तीवात्सनि प्रकाशसानानि दंकोत्कीरॉकज्ञायकस्वभावत्वेत् तत्त्वतोष््तस्त- 
त्वस्य तदतिरिक्तस्वभावतया तत्त्वतो बहिस्तत्त्वरूपतां परित्यक्तू मशक्‍्य- 
त्वान्न नाम सस सन्ति । किज्चेतत्स्वथ्भेव च नित्यसेवोपयुक्तस्तत्त्वत 





ग्रव ज्ञेयभाव के भेदज्ञान का प्रकार कहते हैं :-- 


धर्मादि वे मेरे नहीं, उपयोग केवल एक हूँ। 

“इस ज्ञान को, ज्ञायक समय के धर्मनिर्मंमता कहे ॥३७॥। 

)गाथार्थ :--] बृध्यते | यह जाने कि [धर्मादि| “यह धर्म आदि 
द्रव्य | मस्त नास्ति | भेरे कुछ भी नहीं लगते, | एकः उपयोग: एवं ] 
एक उपयोग ही | अश्रहम | मैं हू ' -- [ तठं॑ | ऐसा जानने को [सम्रयस्य 
विज्ञायकाः | सिद्धान्त के अ्रथवा स्वपर के स्वरूप समय के जाननेवाले 
[ घमनिससत्द | धर्मंद्रव्य के प्रति निर्ममत्व [ विदंति | जानते हैं, 
कहते हैं । 

टोका :--अपने निजरस से जो प्रगट हुई है, जिसका विस्तार 
ग्रनिवाय है तथा समस्त पदार्थों को ग्रसित करने का जिसका स्वभाव है 
ऐसी प्रचण्ड चिन्मात्रणकित के द्वारा ग्रासीभूत किये जाने से, मानों अत्यन्त 

प्रन्तमंग्न हो रहे हों, ज्ञान में तदाकार होकर डव रहे हों - इसप्रकार 

ग्रात्मा में प्रकाशमान यह धर्म, अधर्म, आकाश, काल, पदूगल और भ्रन्य 
जीव - ये समस्त परद्रव्य भेरे सम्बन्धी नहीं हैं; क्योंकि टंकोत्कीर्णो एक 





) इस याया का धर्थ ऐसा भी होता है :- धमम आदि द्रव्य मेरे नहीं हैं, में एक हें 
सा उपयोग ही जाने, उस उपयोग को समय थे जाननेवाले धर्म के प्रति मिर्ममम 
हाल, 


पक्ष न ॥ 


५ न 
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एवेकसनाकुलमात्मानं फलयन्‌ भगवानात्मेवावबुध्यते यत्किलाहं खल्वेकः 
ततः संवेद्यसंवेदकभावसात्रोपजातेतरेतरसंवलने5पि परिस्फुटस्वदमानस्व- 
भावभेदतया धर्माधर्माकाशकालपुद्गलजीवांतराशिि प्रति निर्ममत्वोस्मि, 
सर्वेदेवात्मेकत्वग॒तत्वेन समयस्येवसेव स्थितत्वातू । इतीत्थं ज्ञेयभाव- 
विवेको भूतः । 


ज्ञायकस्वभावत्व से परमार्थतः अन्तरज्भतत्त्व तो मैं हूँ और वे परद्रव्य मेरे 


स्वभाव से भिन्न स्वभाववाले होने से परमार्थत: बाह्यतत्त्वरूपता को छोड़ने 
के लिये अ्रसमर्थ हैं (क्योंकि वे अपने स्वभाव का अभाव करके ज्ञान में 
प्रविष्ट नहीं होते) । और यहाँ स्वयमेव (चेतन्य में) नित्य उपयुक्त और 
परमार्थ से एक, अनाकुल आत्मा का अनुभव करता हुआ भगवान आत्मा 
ही जानता है कि--मैं प्रगण निश्चय से एक ही हूँ, इसलिये ज्ञेयज्ञायक- 
भावमात्र से उत्पन्न परद्वव्य के साथ परस्पर मिलन होने पर भी, प्रगट 
स्वाद में आते हुये स्वभाव के कारण धर्म, अधर्म, आकाश, काल, पुद्गल 
और भन्य जीवों के प्रति मैं निर्मम हूँ; क्योंकि सदा ही अपने एकत्व में 
प्राप्त होने से समय (आत्मपदार्थ अ्रथवा प्रत्येक पदार्थ ) ज्यों का त्यों ही 
स्थित रहता है; (श्रपने स्वभाव को कोई नहीं छोड़ता) । इसप्रकार ज्ञेय- 
भावों से भेदज्ञान हुआ । 


गाथा ३७ की उत्थानिका, गाथा श्रोर उसकी टीका पर प्रवचन 

अरब ज्ञेयभाव के भेदज्ञान का प्रकार कहते हैं। निजात्मा से भिन्न 
निगोदिया से लेकर सिद्ध भगवान तक परजीव एवं छहों द्रव्य - सभी ज्ञेय 
हैं, उनसे ज्ञायक आत्मा भिन्‍न हैं - इसप्रकार के भेदज्ञान की व्याख्या 
अब करते हैं | आत्मा अपने ज्ञानस्वभाव के कारण ही ज्ञेयों को जानता है; 
ज्ञेयों के कारण नहीं । जानना ज्ञान की स्वयं की परिणति है, ज्ञेयों की 
नहीं । ऐसा होने पर भी शअज्ञानी ज्ञेयों को अपना मानता है - यही मिथ्या- 
दर्शन है । 

ज्ञान की परिणति ज्ञेयों को जानती है, इसलिये ज्ञेयों के कारण 
हुई हो - ऐसा नहीं है । वह तो ज्ञान के स्वरस से ही प्रगट हुई है, अपने 
प्रकाश से ही परिणमित हुई है। चेतन्‍्य की परिणति ऐसी प्रकाशमय 
है कि उसका फंलाव - विस्तार किसी से रोका नहीं जा सकता । समस्त 
पदार्थों को ग्रसने का अर्थात जानने का इसका स्वभाव है। चाहे वह 
शरीर हो भगवान हो, मति हो, गरु हो, शास्त्र हो -सभी ज्ञयों को 
अपने स्वभाव से ही जानने का उसका स्वभाव है। ग्रसने का स्वभाव है 
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श्र्थात ज्ञान में जान लेने का स्वभाव है। ज्ञान का स्वभाव समस्त पदार्थों 
को जानने का है, तथापि ज्ञान का परिणमन ज्ञय के कारण नहीं होता । 

जैसे दर्पण में परवस्तु का जो प्रतिबिम्ब ज्ञात होता है, वह पर- 
वस्तु नहीं है; दर्पण में वह परवस्तु श्रायी भी नहीं है। तथा दर्पण में जो 
प्रतिविस्व पड़ा है, वह भी पर के कारण नहीं, किन्तु दर्पण की स्वच्छता 
के कारण है। परवस्तु मानों दर्पण में श्रा गई हो - ऐसा मालूम पड़ता है; 
तथापि वह दर्पण की स्वच्छता की ही दशा है, वह कोई परवस्तु नहीं है । 
तथा सामने परवस्तु है, उसके कारण दर्पण की स्वच्छता की परिणति 
हुई है - ऐसा भी नहीं है। उसीतरह यह ज्ञानस्वरूप भगवान आत्मा का 
अपनी दशा में परवस्तु को जानने का, ग्रहण करने का, ग्रसने का, प्रवेश 
करने का स्वभाव है; समस्त पदार्थों को जानने का ज्ञानपरिणति का स्वभाव 
है । चाहे सर्वज्षपरमेश्वर हो, समवशरण हो या मन्दिर हो - इन सभी को 
अपने चेतन्यप्रकाश की सामथ्य से जानने का स्वभाव है। ऐसी प्रचण्ड 
चिन्मात्रशक्ति से ग्रासीभृत होने से मानो श्रत्यन्त अ्रन्तमंग्त हो रहे है- 
इसप्रकार समस्त पदार्थ आत्मा में प्रकाशमान हैं । 

धर्मास्तिकाय, अ्रधर्मास्तिकाय पदार्थ हैं, ये जगत की वस्तुएं हैं, 
इन्हें केवली भगवान ने प्रत्यक्ष देखा जाना है। सर्वज्ञपरमेश्वर के सिवाय 
इन्हें श्रन्य किसी ने प्रत्यक्ष नहीं देखा। ये दोनों द्रव्य लोकप्रमाण हैं । 
गमत करनेवाले जीव झौर पुदूगल जब स्वयं गमन करते हैं, तब धर्मा- 
स्तिकाय उनके गमन में निमित्त होता है और जब वे पदार्थ गतिपूर्वक स्वयं 
स्थिर होते हैं, तब श्रधर्मास्तिकाय उनके स्थिर होने में निमित्त होता है। 
पदार्थ अपने ही कारण या अपनी ही योग्यत्ता से जब गमन करता है 
या स्थिर होता है, तव ही दूसरी वस्तु को निमित्त कहते हैं। धर्मास्तिकाय 
गति कराता हो या अधर्मास्तिकाय स्थिति कराता हो, ऐसा नहीं है। 
उसीप्रकार झ्राकाश लोक-अलोक में व्यापक है और कालद्रव्य असंख्यात 
हैं, वे लोक में रहते हैं। कालद्रव्य भी उत्पाद-व्यय-प्रौव्ययुक्त पदार्थ है। 
पुद्गलद्वव्य अनन्त हैं। कर्म, शरीर, वाणी इत्यादि सभी पुद्ूगल परज्ञय 
रूप से भ्रस्तित्व धारण करते हैं । उसीप्रकार अ्रन्य जीव निगोद के जीव, 
सिद्धजीय, देव, गरु, कूट॒म्व इत्यादि जीव - वे सब अन्यजीव हैं । 

शानी कहते हैं कि ये सर्व॑ परद्रव्य मेरे सम्बन्धी नहीं हैं। ये सभी 
एट्द्रव्य न्ञान के नैय हैं । ज्ञान उनको जानता है - यह कहना भी 
पव्टार हूं। वास्तव में तो उनको जानने सम्बन्धी जो अपनी ज्ञान की 


बब्न 
5 

काका कुरफ ् 
५ 


था ६, उसरुप परिणमन करता हुआ ज्ञान स्वयं को ही जानता है। 
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ज्ञान में ज्ञेयों को जानने का स्वभाव है ज्ञेय के कारण ज्ञान का जानने 
का स्वभाव नहीं है। चेतन्य स्वयं ही उस काल में अपनी शक्ति के विकास 
की सामथ्य से अनन्तज्ञेयों को जानने के भाव से परिणमनकर उसे निगल 
जाता है। परज्ञेयरूप से जगत में जो अनन्त पदार्थ हैं, उन्हें ज्ञान अपने 
जानने की सामथ्य से जानता है। आत्मा अपने ज्ञान में रहकर, ज्ञेयों का 
अवलम्बन लिए बिना अपने स्व-परप्रकाशक स्वभाव की सामथ्ये से 
ज्ञेयों को प्रकाशित करता है। 


परज्ञेय जीव के नहीं हैं; स्त्री, पुत्र, गुरु, शिष्य, रुपया, पेसा आदि 
कुछ भी जीव के नहीं हैं, ये तो सब परज्ञय हैं। जीव की तो केवल पर- 
ज्ञेगों को जानने की सामर्थ्य है। इसकारण धर्मीजीव तो यह जानते हैं 
कि कोई भी परद्रव्य मेरा सम्बन्धी नहीं है। वीतराग अहंन्तदेव और 
निग्नेन्थगुरु भी मेरे सम्बन्धी नहीं हैं । ये सब तो पर-पदाथर्थ हैं । 
प्रश्न :- देव-गुरु को तो आत्मा का मानो ? ये तो परिपूर्ण 
शुद्ध हैं न ? 
उत्तर :- अरिहंतदेव तथा अनन्तसिद्ध अपने-अपने में परमशुद्ध 
पवित्र परमात्मपद में विराजमान होते हुए भी अपने लिए तो पर ही हैं ये 
अरिहन्त हैं, ये सिद्ध हैं! इसप्रकार के विकल्पों को भी अपना मानना 
मिथ्यात्व है । ये सब परद्रव्य देव, गुरु, शरीर व कर्म आदि मेरे सम्बन्धी 
नहीं है; जो आठकर्म हैं, वे भी मेरे सम्बन्धी नहीं है। ये तो जड़-पुद्गल 
हैं तथा मैं तो चेतन्य ज्ञानप्रकाश की मूंति हूँ । 
प्रश्न :-- कर्म तो जीव के होते हैं न ? 
उत्तर :- भाई ! कर्म जीव के नहीं होते, क्योंकि ये तो जड़-पुद्गल- 
मय है । जीव का तो ज्ञान होता है। जीव के कर्म हैं - यह तो संयोग का 
ज्ञान कराने के लिए व्यवहार का कथन है। भगवान ! तेरे चैतन्य की 
सामर्थ्य कितनी है । एकबार देख तो सही ! तेरे ज्ञान का स्वभाव तो ऐसा 
है कि पर के आश्रय बिना हो पर को जान लेता है । किसी भी परवस्तु को 
जानने के लिए उस वस्तु का होना आवश्यक नहीं है । 
यह धर्म की बात चल रही है। पर-पदार्थों को जानने का मेरा 
(चैतन्य का) सहज स्वभाव है। ऐसा जानने का नाम ही धर्म है। पर- 
पदार्थ और मुभमें कुछ भी सम्बन्ध नहीं है, किन्तु पर-परदार्थ सम्बन्धी 
ज्ञान करने को मुभमें स्व-परप्रकाशक सामथ्ये है। इस स्वपरप्रकाशक 
सामथ्य में स्वयं का परिणमन करना धर्म है। सर्व परद्वव्य मेरे सम्बन्धी 


समयसार गाथा ३७ | [ १२१ 


नहीं, इसका रण ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध कहना भी व्यवहार है । इस लोकालोक 
का अस्तित्व है, इसकारण केवलज्ञानी की परिशुति केवलज्ञानरूप होती 
है - ऐसा नहीं है; किन्तु ज्ञान का परिणमन अपने स्वभाव की सामथ्ये से 
ही केवलज्ञानरूप होता है | ज्ञान के स्वभाव की सामथ्य ही ऐसी है कि 
वह स्व को जाने और पर को भी जाने । पर का अस्तित्व होने पर भी 
ज्ञान पर के अस्तित्व के कारण नहीं, बल्कि अपनी ज्ञान की सत्ता के 
सामर्थ्य के कारण स्व-पर को जानता है। 

प्रश्त :- तो क्या भगवान और भगवान की वाणी से भी कोई लाभ 
नहीं होता ? 

उत्तर :- भाई ! भगवान व भगवान की वाणी तो परज्ञेय है, 
परपदार्थ है। आत्मा का स्वभाव तो परपदार्थ को परपदार्थ के अस्तित्व 
में जानने का है। वह ज्ञान पर के कारण नहीं है, किन्तु अपने स्व-पर- 
प्रकाशक ज्ञानसामथ्य की परिणशत्ति के कारण है । 


समयसार गाथा ३२० में तो यहाँ तक आता है कि भगवान 
ग्रात्मा ज्ञानस्वरूप है, वह बंध को भी जानता है, मोक्ष को भी जानता है, 
उदय को भी जानता है, निर्जरा को भी जानता है, वह तो मात्र जानता 
है। लो, अब क्या बाकी रहा ? स्वयं ज्ञानस्वभावी प्रभु है न? उसके 
लिए उदय भी परज्ञेय, बंध भी परज्ञ य, निर्जरा भी परज्ञय और कम का 
छूटना भी परज्ञेय है। इसलिए आत्मा उदय, बंध, निर्जेरा व मोक्ष को 
मात्र जानता है, करता नहीं है | जसे दृष्टि पर को मात्र जानने का काम 
करती है । वह पर को टिकाने का, बदलने का, परिणमन कराने का या 
परिणमन में फेरफार कराने का काम नहीं करती । उसीप्रकार भगवान 
श्रात्मा लोक की श्रांख है । इस चत्तन्‍्य की दृष्टि का परिणमन तो ज्ञानरूप 
है। अपनी सामथ्य से अपने में रहकर पर को स्पर्श किए बिना सभी द्रव्यों 
को ज्ञेयरूप से जानने का उसका स्वभाव है। इसमें पर की दया में पाल 
सकता हूँ, यह कहाँ रहा ? अहाहा ! तत्व कितना स्पप्ट है ? ऐसा अन्यत्न 
पह्टी नहीं है । भरे प्रभु ! यह तो सनातन मार्ग है । 

अनादि से झत्मा का स्वभाव स्व-परप्रकाशक की सामथ्यंत्राला 
है । इसकारण जो ज्ञान पर को प्रकाशित करता है, वह पर के श्रस्तित्व 
के कारण प्रकाशित नहीं करता । वास्तव में तो पर सम्बन्धी अपना जो 
ज्ञान है, उसे ही वह प्रकाशित करता है। जहाँ ऐसी सूक्ष्म वात है; वहाँ 
भेश पता, मेरी देह, मेरी पत्नी, मेरी संतान इत्यादि कहाँ रहा ? किसका 


किक दि कट मी. के हे हे 
पएदा धार किसको पत्नी ? किसकी मां और किसका बाय ? कंसा देश 
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व कैसा परदेश ? बापू ! तेरा देश तो असंख्यप्रदेशी प्रभु अ्रन्दर है, जिसमें 
अनन्तगुणों की प्रजा निवास करती है तथा स्वरूप में रहकर मात्र जानना - 
यही तेरा स्वभाव है। 

यहाँ मुख्यरूप से ज्ञेय-ज्ञायक की बात की है, अन्य गुरों की अ्रपेक्षा 
ज्ञान गुण विशिष्ट है। ज्ञान के अलावा दूसरी शक्तियाँ तो निविकल्प हैं, 
ज्ञानशक्ति सविकल्प है। स्व व पर को जानने की सामथ्यंवाली - वह एक 
ही शक्ति है । ऐसी ज्ञानस्वभावी वस्तु में 'पर को मार सक्‌ं, या पर की दया 
पाल सकूँ, या पर के पास से कुछ प्राप्त कर सकू - ऐसी सामथ्ये कहाँ है ? 
अरे ! शास्त्र को जानते हुए शास्त्र में से जाननेरूप पर्याय नहीं आती, 
क्योंकि शास्त्र तो पर हैं, पुदूगलमय हैं । जबकि ज्ञानपर्याय तो स्व-पर को 
प्रकाशित करने के सामथ्यंवाले ज्ञायकतत्त्व में से श्राती है। अहाहा ! धर्मी 
ऐसा मानता है कि मेरा पर-द्रव्य के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है, देव मेरा 
सम्बन्धी नहीं है, गुरु मेरा सम्बन्धी नहीं है और मन्दिर भी मेरा नहीं 
है। मैं तो एक चेतन्यस्वरूप भगवान आत्मा हूँ। पर में गये बिनाव 
परवस्तु मेरे में आये बिना उसे जानने के स्वभाववाला में हूँ । 

सर्व परद्रव्य मेरे सम्बन्धी नहीं हैं, क्योंकि टंकोत्कीणं एक ज्ञायक- 
स्वभावपने के कारण वास्तव में अ्रन्तरज्भ तत्त्व ही मैं हूँ। मैं तो ज्ञायक- 
स्वभावमय स्वरस के सत्‌ का सत्त्व हूँ । मैं आत्मा सत्‌ हु और ज्ञायकपना 
मेरा सत्त्व है, इसकारण ज्ञायकस्वभावपने से में अन्तरज्भु तत्व हु और 
प्रद्रव्य मेरे स्वभाव से भिन्न स्वभाववाले होने से परमार्थ से बाह्य तत्त्वपने 
को छोड़ने में असमर्थ है। अहाहा ! सिद्ध भगवान व सव्वेज्ञ परमेश्वर 
अरहन्त परमेष्ठी भी मेरे स्वभाव से भिन्न स्वभाववाले हैं। इसकारण वे 
प्रमाथ से बाह्यतत्त्वपने को छोड़ने में असमर्थ हैं श्र्थात्‌ वे अपने स्वभाव 
में ही रहने से अपने स्वभाव का श्रभाव करके ज्ञान में प्रवेश नहीं करते । 
अनन्त बाह्यतत्त्व अपने स्वभाव के सत्व को छोड़ने में भ्रसमर्थ हैं तथा में भी 
अपने अन्तरज्भतत्त्व अर्थात्‌ ज्ञायकपने को छोड़ने में असमर्थ हूँ। ज्ञान स्व 
व पर को अपने अ्रस्तित्व में रहकर जानता है तथा ज्ञेय ज्ञान में प्रवेश नहीं 
करते । इसप्रकार दो विभाग सर्वेप्रकार भिन्न ही हैं। (१) श्रन्तरज़्तत्व 
ज्ञायक स्वयं तथा (२) वाह्मतत्त्व सर्व परज्ञेय । 

देखो ! यह ज्ञेयभाव के भेदज्ञान का प्रकार कहा है | 

ज्ञेयभाव से तेरा तत्त्व जुदा है, ऐसा तू अनभव कर तू अपनी 
दृष्टि को त्रिकाली ज्ञायक तत्त्व से जोड़ दे तथा जो तू नहीं है - ऐसे 
परज्ञेयों से दृष्टि हटा ले - ऐसा यहाँ कहते हैं । 


डे 
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अब कहते हैं कि में स्वयं ही नित्य उपयुक्त, परमार्थ से एक, 
अ्नाकुल आत्मा को अनुभवता हुआ भगवान आत्मा हूं । नित्य उपयुक्त 
अर्थात्‌ नित्य जानने-देखने के स्वभाववाला हूँ, नित्य ज्ञान के उपयोग के 
व्यापारवाला हूँ । परमार्थ से एक हूं अर्थात्‌ ज्ञानमयी होने से एकरूप हू । 
जिसमें भेद नहीं है-ऐसा में एक अनाकुल शान्तरस का कर्द प्रभु 
अतीन्द्रिय आनन्द का पिण्ड हूँ। मेरे श्रानन्‍न्द के लिए मुझे निमित्त को 
अपेक्षा नहीं है, क्योंकि निमित्त में मेरा आनन्द नहीं है। उसीप्रकार मुभे 
मेरे ज्ञानप्रकाश के लिए भी निमित्त की जरूरत नहीं है, क्योंकि मेरे ज्ञान 
का प्रकाश निमित्त में नहीं है। भगवान समवशरण में साक्षात्‌ विराजते 
हैं और उनकी वाणी खिरती है। उसका ज्ञान मुझे मेरे द्वारा ही होता 
है और तब में अनाकुल आनन्द का वेदन करता हूँ; परल्तु वहाँ पर के 
कारण मुझे ज्ञान और आनन्द होता है, ऐसा नहीं है; क्योंकि मेरा ज्ञान 
व मेरा आनन्द पर में है ही नहीं । 


भाई  चेतन्य की स्व-परप्रकाशक सामथ्ये को जिसने जाना नहीं, 
जिसने अनुभव में उसकी सत्ता को स्वीकार किया नहीं; उसे धर्म कहाँ 
से हो, केसे हो ? यहाँ कहते हैं कि स्वयं से ही नित्य उपयोगमय और 
प्रमार्थ से एक अनाकुल आत्मा को अपनी ज्ञानपरिणति में अनुभव 
करता हुआ, अनाकुल आनन्द का वेदन करता हुआ भगवान आत्मा ही 
जानता है कि में प्रगट निश्चय से एक ही हूँ। वास्तव में एक ज्ञायकभाव- 
स्वरूप से अनाकुल श्रानन्‍्द का वेदन करता हुआ में एक हँ। निश्चय से 
एक होने से पर्याय के भेद भी मुझ में नहीं हैं । 
भाई ! जिनेश्वरदेव का मार्ग बहुत सूक्ष्म तथा अपूर्व है। जैसे - 
सर्प को पकड़ने की मोटी संडासी हीरा-मोती को पकड़ने के काम नहीं आा 
सकती । उसी प्रकार अतिसुक्ष्म भगवान आ्रात्मा को ग्रहण करने में - पकड़ने 
में स्थूल विकल्प काम नहीं झ्रा सकते । यह तो निविकल्प ज्ञान व आनन्द 
से पकड़ने में श्राता है। ऐसा निविकल्पज्ञान व आनन्द जिसे प्रगट है; के 
सम्बर्दृष्टि श्रात्मा को ऐसा अनुभवते हैं कि-“मैं तो एक हूँ'। में एक 
नायक चतन्यस्वरूप हु तथा यह शरीर-मन-वाणी, देव-गरु-शास्त्र आ्रादि 
सव परणेय हैं। वे मेरी वस्तु नहीं हैं या मेरे में नहीं हैं । वे मेरे कारण से 
नहों है भौर मैं भी उनके कारण से नहीं हूँ । में ज्ञायक हैँ तथा वह ज्ञेय 
है, श्तना मात्र ज्ञय-ज्ञायकभाव है । 
॥॒ से यनच्चायकभाव मात्र से परद्रव्यों के साथ परस्पर सम्बन्ध होने 
उर भा, प्रणट स्वाद में झाते हुए स्वभावभेद के कारण भिन्नता है। 
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व कैसा परदेश ? बापू ! तेरा देश तो असंख्यप्रदेशी प्रभु अन्दर है, जिसमें 
अनन्तगुरों की प्रजा निवास करती है तथा स्वरूप में रहकर मात्र जानना - 
यही तेरा स्वभाव है। 

यहाँ मुख्यरूप से ज्ञेय-ज्ञायक की बात की है, श्रन्य गुणों की अपेक्षा 
ज्ञान गुण विशिष्ट है। ज्ञान के अलावा दूसरी शक्तियाँ तो निविकह्प हैं, 
ज्ञानशक्ति सविकल्प है। स्व व पर को जानने की सामथ्येवाली - वह एक 
ही शक्ति है । ऐसी ज्ञानस्वभावी वस्तु में 'पर को मार सकूं, या पर की दया 
पाल सकू, या पर के पास से कुछ प्राप्त कर सक्‌ं - ऐसी सामर्थ्य कहाँ है ? 
अरे ! शास्त्र को जानते हुए शास्त्र में से जाननेरूप पर्याय नहीं झाती, 
क्योंकि शास्त्र तो पर हैं, पुदरगलमय हैं। जबकि ज्ञानपर्याय तो स्व-पर को 
प्रकाशित करने के सामथ्यंवाले ज्ञायकतत्त्व में से आती है। अहाहा ! धर्मी 
ऐसा मानता है कि मेरा पर-द्र॒व्य के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है, देव मेरा 
सम्बन्धी नहीं है, गुरु मेरा सम्बन्धी नहीं है और मन्दिर भी मेरा नहीं 
है। मैं तो एक चेतन्यस्वरूप भगवान आत्मा हूँ। पर में गये बिनाव 
परवस्तु मेरे में ग्राये बिना उसे जानने के स्वभाववाला में हूँ । 

सर्व परद्रव्य मेरे सम्बन्धी नहीं हैं, क्योंकि टंकोत्कीर्ण एक ज्ञायक- 
स्वभावपने के कारण वास्तव में अन्तरज्भ तत्त्व ही मैं हू । मैं तो ज्ञायक- 
स्वभावमय स्वरस के सत्‌ का सत्त्व हूँ। मैं आत्मा सत्‌ हु और ज्ञायकपना 
मेरा सत्त्व है, इसकारण ज्ञायकस्वभावपने से में अन्तरज्ज़ तत्व हू और 
परद्रव्य मेरे स्वभाव से भिन्न स्वभाववाले होने से परमाथ्थ से बाह्य तत्त्वपने 
को छोड़ने में असमर्थ है। अहाहा ! सिद्ध भगवान व सर्वज्ञ परमेश्वर 
अरहन्त परमेष्ठी भी मेरे स्वभाव से भिन्न स्वभाववाले हैं। इसकारण वे 
परमार्थ से बाह्यतत्त्वपने को छोड़ने में श्रसमथ हैं अर्थात्‌ वे अपने स्वभाव 
में ही रहने से अपने स्वभाव का अ्रभाव करके ज्ञान में प्रवेश नहीं करते । 
अनन्त बाह्यतत्त्व अपने स्वभाव के सत्व को छोड़ने में असमर्थ हैं तथा में भी 
अपने अन्तरज््तत्त्व अर्थात्‌ ज्ञायकपने को छोड़ने में असमर्थ हूँ। ज्ञान स्व 
व पर को अपने अस्तित्व में रहकर जानता है तथा ज्ञेय ज्ञान में प्रवेश नहीं 
करते । इसप्रकार दो विभाग सर्वेप्रकार भिन्न ही हैं। (१) अन्तरज़्तत्व 
ज्ञायक स्वयं तथा (२) वाह्मतत्त्व सर्वे परज्ञेय । 

देखो ! यह ज्ञेयभाव के भेदज्ञान का प्रकार कहा है | 

शेयभाव से तेरा तत्त्व जुदा है, ऐसा तू अ्रनभव कर! तू अपनी 
दृष्टि को त्रिकाली ज्ञायक तत्त्व से जोड़ दे तथा जो तू नहीं है - ऐसे 
परज्ञेयों से दृष्टि हटा ले - ऐसा यहाँ कहते हैं। 
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अब कहते हैं कि में स्वयं ही नित्य उपयुक्त, प्रमार्थ से एक, 
अनाकुल आत्मा को अनुभवता हुआ भगवान आत्मा हू । नित्य उपयुक्त 
अर्थात नित्य जानने-देखने के स्वभाववाला हूँ, नित्य ज्ञान के उपयोग के 
व्यापारवाला हूँ । परमार्थ से एक हूँ शर्थात्‌ ज्ञानमयी होने से एकरूप हूं । 
जिसमें भेद नहीं है-ऐसा में एक अनाकुल शान्तरस का कर्द श्रश्ु 
अतीन्द्रिय आनन्द का पिण्ड हूँ। मेरे आनन्द के लिए मुझे निमित्त की 
अपेक्षा नहीं है, क्योंकि निमित्त में मेरा आतन्द नहीं है। उसीप्रकार मुझ 
मेरे ज्ञानप्रकाश के लिए भी निमित्त की जरूरत नहीं है, क्‍योंकि मेरे ज्ञान 
का प्रकाश निमित्त में नहीं है। भगवान समवशरण में साक्षात्‌ विराजते 
हैं और उनकी वाणी खिरती है। उसका ज्ञान मुभे मेरे द्वारा ही होता 
है और तब में अनाकुल आनन्द का वेदन करता हूं; परल्तु वहाँ पर के 
कारण मुझे ज्ञान और आनन्द होता है, ऐसा नहीं है; क्योंकि मेरा ज्ञान 
व मेरा आनन्द पर में है ही नहीं । क्‍ 
भाई ! चैतन्य की स्व-परप्रकाशक सामथ्ये को जिसने जाना नहीं, 
जिसने अनुभव में उसकी सत्ता को स्वीकार किया नहीं; उसे धर्म कहाँ 
से हो, केसे हो ? यहाँ कहते हैं कि स्वयं से ही नित्य उपयोगसय और 
परमार्थ से एक अ्नाकुल आत्मा को अपनी ज्ञानपरिणति में अनुभव 
करता हुआ, अनाकुल आनन्द का-बेदन करता हुआ भगवान आत्मा ही 
जानता है कि में प्रगट निश्चय से एक ही हूँ। वास्तव में एक ज्ञायकभाव- 
स्वरूप से अनाकुल आनन्द का वेदन करता हुआ में एक हूँ । निश्चय से 
एक होने से पर्याय के भेद भी मुझ में नहीं हैं । 
भाई ! जिनेश्वरदेव का मार्ग बहुत सूक्ष्म तथा अपूर्व है। जैसे - 
सर्प को पकड़ने की मोटी संडासी हीरा-मोती को पकड़ने के काम नहीं आा 
सकती । उसीप्रकार अतिसुक्ष्म भगवान आत्मा को ग्रहण करने में -.पकड़ने 
में स्थूल विकल्प काम नहीं आ सकते । यह तो निरविकल्प ज्ञान व आनन्द 
से पकड़ने में आ्राता है। ऐसा निरविकल्पज्ञान व आनन्द जिसे प्रगट है, वे 
सम्यग्दृष्टि आत्मा को ऐसा अनुभवत्ते हैं कि-'“मैं तो एक हूँ'। में एक 
ज्ञायक चतन्यस्वरूप हू तथा यह शरीर-मन-वाणी, देव-गरु-शास्त्र आदि 
सब परज्ञेय हैं। वे मेरी वस्तु नहीं हैं या मेरे में नहीं हैं । वे मेरे कारण से 
नहीं हैं और मैं भी उनके कारण से नहीं हूँ । में ज्ञायक हूँ तथा वह ज्ञेय 
है, इतना मात्र ज्ञेय-ज्ञायकभाव है । ह 
जे य-ज्ञायकभाव माज् से परद्रव्यों के साथ परस्पर सम्बन्ध होने 
पर भी, प्रगट स्वाद में आते हुए स्वभावभेद के कारण भिन्नता है। 
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शिखरणी (श्रीखण्ड) की तरह मीठा व खट्टा-दोनों स्वाद मिले हुए होने 
पर भी मीठा स्वाद खट्ट से पृथक्‌ जाना जाता है। उसीप्रकार सम्यरदृष्टि 
धर्मात्मा को भगवान आत्मा का स्वाद पर के स्वाद से जुदा ज्ञात होता है; 
ऐसा जाने व श्रद्धान करे, तब आत्मा को जाना, साना व अनुभव किया - 
ऐसा कहा जाता है। यह सम्यग्दर्शन तथा धर्म की रीति है। इस मूल 
को छोड़कर जीव ने महातव्रत धारण किए, ब्रह्मचर्य पाला, केशलोंच किए 
इत्यादि बाह्य क्रियाकाण्ड में धर्म मानकर मूछित हो गया; किन्तु ये सब 
आत्मज्ञान के बिना निःसार हैं। ये तो शुभ विकल्प हैं, जबकि भगवान 
आत्मा निविकल्प है। भाई ! 'में शुभविकल्पवाला हूँ, ऐसा विचार करने 
के बदले 'मैं चेतन्यधनस्वरूप अनादि-अनन्त तत्त्व हँ'- ऐसा विचार क्‍यों 
नहीं करते ? ज्ञानी तो कहते हैं कि 'में तो अनादि अनाकुल आत्मा का 
अनुभव करता हुआ भगवान आत्मा हूँ ।' 
अज्ञानी को भी जड़पदार्थों का स्वाद नहीं आता। मात्र उनका 
लक्ष्य करके 'यह ठीक है' ऐसे राग का ही स्वाद आता है। परन्तु धर्मी 
तो कहते हैं कि राग का भाव भी पर है, वह भेरे ज्ञान में मात्र परज्ञ यपने 
रहनेवाला तत्त्व है। राग है, इसलिए उसके कारण ज्ञान होता है - ऐसा 
भी नहीं है। भाई ! तुझे अपने स्वभाव के सामथ्यं की खबर नहीं है, 
श्रद्धा नहीं है। एक समय में लोकालोक को जाने, ऐसा तेरा स्वभाव है । 
भले ही श्रुतज्ञान हो, श्रुतज्ञान परोक्ष हैव केवलज्ञान प्रत्यक्ष है, मात्र 
इतना ही अन्तर है। श्रुतज्ञान में भी स्वयं स्व को जानता हुआ अपने में 
लोकालोक ज्ञात हो जाता है । वस्तुतः तो लोकालोक जाना जाता है - यह 
कहना भी व्यवहार है। श्रहाहा ! वीतराग का मार्ग बहुत सुक्ष्म है । 
भाई ! भगवान आत्मा जानता है कि मैं तो प्रगट निश्चय से एक 
ही हूँ । अनेक परज्ञेयों को जानता हुआ मैं अनेकरूप नहीं हो जाता। 
ग्रनेक परज्ञ य को जानता हुआ भी मैं अनेक में चला नहीं जाता तथा वे 
अनेक ज्ञेय भी मेरे ज्ञान में प्रवेश नहीं कर जाते । मैं ज्ञायकमातन्र अनाकुल 
आनन्द को अनुभवता हुआ आत्मा हूँ । यहाँ श्रकेला 'जानना' नहीं लिया, 
क्योंकि ज्ञान के साथ आनन्द भी है; जसे आ्रात्मा में ज्ञान है, उसी तरह 
ग्रतीन्द्रिय आनन्द भी है; इसलिए शआ्रात्मा की स्व-परप्रकाशक सामर्थ्ये 
है - ऐसा जाना तो ज्ञान के साथ आनन्द भी आता ही है। आ्ानन्द झ्राये 
बिना अकेला ज्ञान, ज्ञान ही नहीं कहलाता | यह सर्वज्ञ त्रिलोकीनाथ की 
दिव्यध्वनि में आई हुई वात है । भाई! तूृआत्मा है न ? अरे ? तू प्रभु है, 
पामर नहीं है। प्रभु को पामर मानना मिथ्यात्व है । 
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अहाहा ! अनत्त ज्ञेयों को, ज्ञेयों में प्रवेश किए बिना तथा ज्ञेय 
ज्ञान में आये बिसा, जानते की ताकतवाला तू आत्मा है। ऐसी तैरी प्रभुता 
है और ये ही तेरी ईश्वरता है। रे धवीं गाथा में भी आ गया है कि 
'जिसकी निरन्तर शाश्वती प्रतापसम्पदा है' - इसमें भी आत्मा की प्रभुता 
बताई है। जैसा ज्ञानस्वभाव है, वैसा प्रभुता भी स्वभाव है हे जिसने अपने 
ज्ञानस्वभाव व प्रभुतास्वभाव का भाव किया, उसे पर्याय में प्रभुता प्रकट 
होती है । उसकी स्वय॑ की पर्याय स्वयं की सामथ्य से, अखण्ड प्रताप से 
स्व॒तस्त्ररूप से सुशोभित होती हुई प्रगट होती है । 


प्रश्न :- इसके लिए हमको क्या करना चाहिए ? 


उत्तर :- भाई ! यह करना कि - “मैं अन्दर ज्ञानस्वरूपी भगवान 
अनन्त-अ्रनन्त गुणों का गोदाम, अनन्तस्वभाव का सागर प्रभु तथा अ्रनन्त- 
शक्तियों का संग्रहालय हूँ, धाम हूँ ।” - ऐसा जानना; किस्तु अज्ञानी को 
इसकी कहाँ खबर है ? वह इसे छोड़कर पर में (शरीरादि संयोगों में ) 
सन्तुष्ट हो जाता है। भगवान ! तुझे यह क्‍या हो गया है ? तू अपना 
भिखारीपन तो देख ! यह तेरा पागलपन है ! अहा ! तू तीनलोक का 
नाथ ! इन छुद्र संयोगों में (सांसारिक सुखाभास में) सन्तुष्ट केसे हो 
जाता है ? भगवान ! तू तो आनन्द का नाथ प्रभु है। ये परवस्तुये 
(संयोग) तेरे में नहीं है भर तू इनमें नहीं है। तेरा ज्ञान परवस्तुओों के 
कारण है - ऐसा भी नहीं है। तू अपनी सत्ता से स्व-पर को जानता है । 
स्व-पर को जानने की सामथ्यंवाला तू भगवान है। उसे जाने श्रर्थात्त 
अपनी भगवत्ता को पहिचाने तो अतीन्द्रिय आनन्द का स्वाद आयेगा। 

प्रश्तः- यहाँ 'ज्ञेय-ज्ञायकभावमात्र से - ऐसा जो कहा, उसका 
क्या तात्पय है ? के 0 हे ० 0 


उत्तर :- तात्पय यह है कि 'मैं ज्ञायक हूँ और ये परज्ञेय हैं! - यह 
त्तो कहनेमात्र का सम्बन्ध है। ऐसे ज्ञ य-ज्ञायकसम्बन्ध होने से परद्रव्यों का 
जसा स्वरूप है, वेसा ज्ञान होता है । परन्तु प्रगट स्वाद में आने पर स्वभाव- 
भेद के कारण वे मुझसे भिन्न हैं - ऐसा ज्ञान सी होता है। मेरी आत्मा 
का स्वाद अ्तीन्द्रिय आनन्द है, जबकि धर्मास्तिकाय आदि परज्ञेय मफसे 
शिन्‍्त हैं। अहाहा ! भगवान के द्वारा देखे-जाने गये धर्मास्तिकाय, अध- 
मॉस्तिकाय, आकाश, काल, अन्यजीव व कमे आदि पुद्गलद्गव्य-ये सब 


परज्ञेय हैं भर मैं तो ज्ञानस्वभाव में स्थित ज्ञायक अतीन्द्रिय आनन्द से 
भरा हुआ भगवा हूँ । 
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गुजराती में एक कहावत प्रचलित है कि - कर्म राजा, के रंक, 
कर्मे वाल्यो, झ्राड़ो भ्रंक', किन्तु भाई ! ये सब निमित्त के कथन हैं | अ्रपनी 
पर्याय. विकाररूप से परिणमे, तब घातिया कर्म को निमित्त कहा जाता 
है और संयोगी दशा में श्रघातियाकर्म निमित्त होता है। ये आठों ही कर्म, 
उनकी प्रकृृतियाँ, प्रदेश, स्थिति व अ्रनभाग -ये सभी ज्ञान में परज्ञेय हैं । 
तीर्थकरप्रकृृति भी ज्ञान में परज्ञेय है। जैसे श्रीखण्ड में मीठास्वाद, खट्दे- 
स्वाद से भिन्‍नपने अनुभव में आता है; उसीप्रकार मेरा आत्मा का स्वाद, 
धर्मास्तिकाय आदि परज्ञेयों से भिन्न है। मेरा अतीन्द्रिय आनन्द का स्वाद 
परज्ञेयों से भिन्‍त है, इसलिए मैं उनसे भिन्‍न हूँ । ऐसा जिनेश्वर का मार्ग 
कोई अपूर्वे है। परन्तु लोगों ने दया पालना, बाह्यव्गरत पालने श्रादि में ही 
धर्म मान रखा है किन्तु ऐसा तो अनन्‍्तबार किया है, यह तो राग की 
क्रिया है। इसमें आत्मा कहाँ है ? ग्रात्मा तो ज्ञायक-स्वभाव है। लेकिन 
ग्रज्ञानी को अपनी महिमा ख्याल में तहीं आरती । पर के कारण मुझे ज्ञान 
होता है - ऐसा मानकर शभज्ञानी अपना बड़प्पन (प्रतिष्ठा) दूसरों को देता 
है। अरे भगवान ! यह तुझे क्‍या हो गया है ? तू तो अ्रनादि ब्रह्मस्वरूप 
भगवान है । 
भगवान आत्मा ज्ञानानन्दस्वरूपी ब्रह्मानन्द का नाथ है। उसका 
प्रकट स्वाद अतीन्द्रिय आनन्द है। धर्मादि परज्ञेयों का स्वभाव मुभसे 
भिन्‍न है। ऐसा प्रकट स्वाद आते ही स्वभावभेद से मैं धर्म, अ्रधम, 
आकाश, काल, पुद्गल व अन्य जीव के प्रति निमंम हूँ। मैं तीनलोक के 
नाथ तीर्थंकरदेव के प्रति निर्मम हूँ । तीर्थंकर मेरे नहीं है, देव मेरे नहीं है, 
गुरु व शास्त्र मेरे नहीं है। जब शुभभाव होता है, तब उनके प्रति लक्ष्य 
जाता है, किन्तु शुभभाव पर के कारण नहीं होते। ये शुभभाव तथा 
सब परवस्तुएँ परज्ञेय हैं। उन परज्ञेयों को मैं अपने ज्ञान में रहकर 
अपने अतीन्द्रियस्वाद का वेदन करता हुआ, अपने से जुदा जानता हूं । यह 
सम्यग्दर्शन व धर्म है। सम्यग्दृष्टि के जेसा स्वरूप है, बसी प्रतीति हुई है । 
ज्ञानस्वरूप चेतन्यसूर्य भगवान आत्मा के अ्रतिरिक्त समस्त परज्ञेय अपने 
वाह्मतत्वपने को छोड़ने में असमर्थ हैं और मैं श्रन्तरंगतत्त्व हूँ । जो अपने 
अनुभव में आनन्द को जानता हुआ, पर को भिन्न जानता हूं। इसलिए 
मैं इन सर्व परज्षेयों के प्रति निर्मम हूँ - ऐसा ज्ञानी जानता है । 
अज्ञानी ऐसा मानता है कि मेरी पत्नी, मेरा लड़का, मेरा मकान 
आदि | परन्तु भाई ! यह शरीर भी तेरा नहीं है तो मकान आदि तो 
तेरे कैसे होंगे ? अरे ! श्रन्दर जो राग है, वह भी तेरा नहीं है तो फिर पर 
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वस्तु तेरी कहाँ से होगी ? ज्ञानी ऐसा जानता है कि मैं तो हक 
का अनुभव करनेवाला हूँ, राग का अनुभव करनेवाला मैं नहीं हू । अहो ! 
कैसी अद्भुत टीका है। श्राचाय अमृतचन्द्रदेव ने अमृत बर्षाया है । 


यहाँ ऐसा कहते हैं कि धर्मी वह है कि जो अपने ज्ञान-आ्रानन्दरूप 
अपने से ही स्वयमेव परिणमे । इसमें परसम्बन्धी ज्ञान आता है, परच्तु 
परसम्बन्धी ज्ञान कहता - यह व्यवहार है । वास्तव में तो यह ज्ञान आत्मा 
का ही है। ४७ शक्तियों में एक सर्वज्ञ्वशक्ति है। इसका वर्णन करते हुए 
आ्रात्मज्ञालमयी सर्वेज्ञत्वशक्ति' ऐसा कहा है । सर्वज्ञ श्रर्थात्‌ सबको 
जाननेवाला, ऐसा नहीं; परल्तु सर्व का ज्ञान आत्मा का ही है। सर्वज्ञता 
का स्वभाव स्वयं आत्मा का है। इसकारर ज्ञानी कहते हैं कि मैं जो 
अभी जानता हूँ, यह जानना मुभसे सुभमें हुआ है, परज्ञेय के कारण नहीं 
हुआ है । तथा इसकारण मैं अतीन्द्रिय आनन्द को वेदन करता हुश्रा 
अकेला हूँ। पर से भिन्न हूँ, निर्मम हूँ। क्योंकि सदा ही स्वयं एकपने से 
प्राप्त होने से आत्मपदार्थे ऐसा का ऐसा ही स्थित रहता है अर्थात्‌ 
ज्ञातास्वभाव में ही स्थित रहता है, अपने स्वभाव को कोई पदार्थ 
छोड़ता नहीं है । ' | 


इसप्रकार ज्ञेयभावों से भेदज्ञान हुआ और आत्मा परज्ञेयों से 
भिन्न हुआ । 


यहाँ इसी अर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं - 


(मालिनी ) 
इति सति सह स्वेरच्यभावेषिवेके 
स्वयमयमुपयोगो बिश्रदात्मानसेकस्‌ । 
प्रकटितपरसाथेदेशनज्ञानव॒त्तेः 
कृतपरिणतिरात्मारास एव प्रवृत्तः ॥१ ३१ ॥॥ 

श्लोकार्थे :- | इति ] इसप्रकार पूर्वोक्तरूप से भावकभाव और 
ज्ेयभावों से भेदज्ञान होने पर जब [ सर्वे: श्रन्यभावेः सह विवेके सति ] 
सर्व अन्यभावों से भिन्नता हुई, तब | श्रयं उपयोग: ] यह उपयोग [स्वयं | 
स्वयं ही | एक झ्राप्सानम्‌ | अपने एक आत्मा को ही [ बिश्रत्‌ |] धारण 
करता हुआ, [प्रकटितप्रभा्थें: दश्शनज्ञानवृत्ते: कृतपरिणतिः | जिनका 
परमार्थ प्रगट हुआ है - ऐसे दर्शन-ज्ञान-चारित्र से जिसने परिणति की है 
ऐसा, [ झात्म-आरासमे एव प्रवृत्त: | अपने आत्मरूपी बाग ( क्रीड़ावन ) 
में प्रवृत्ति करता है, अन्यत्र नहीं जाता । ह 
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भावार्थ :- सवे परद्वव्यों से तथा उनसे उत्पन्न हुए भावों से जब 
भेद जाना; तब उपयोग के रमण के लिए अपना आत्मा ही रहा, भ्रन्य 
ठिकाना नहीं रहा। इसप्रकार दर्शन-ज्ञान-चारित्र के साथ एकरूप हुआ, 
वह आत्मा में ही रमण करता है, ऐसा जानना ॥३ १॥। 


कलश ३१ पर प्रवचन 


इसप्रकार पूर्वोक्तानुसार भावकभाव तथा ज्ञेयभावों से भेदज्ञान 
होने पर श्रर्थात्‌ ज्ञान व आनन्दस्वरूपी आत्मा पुण्य-पाप तथा राग-द्वेष 
के विकारोभावों से तथा शरीर, मन, वाणी, कम इत्यादि सब परज्ेयों 
से भिन्न है। जीव श्रभादि से संसार में तो रखड़ ही रहा है। दया, दान, 
भक्ति तथा खाना-पीना-कमाना इत्यादि पुण्य व पाप के भाव आदि चार 
गति में भटकने के भाव हैं। इनसे जीव दुःखी है। जिन्हें जन्म-मरण 
मिटाना हो तथा धर्म प्रकट करना हो, उन्हें क्या करना चाहिए ? इसकी 
यह बात है। प्रथम तो यह भगवान आत्मा भावक के भाव पुण्य-पाप, 
राग-हेष, दया-दात-भक्ति आदि के विकारीभावों से अपने को पृथक्‌ 
जानता हुआ अनुभवता है। तथा परज्ञेयों के भाव शरीर, मन, वाणी, 
कर्म, स्त्री, कुटुम्ब, लक्ष्मी, देव, गरु, शास्त्र से भी स्वज्ञेयरूप आत्मा को 
भिन्‍न जानता है । 
यहाँ कहते हैं कि ग्रनादि से यह जीव विकार को तथा परज्ञेयों को 
अपना मानता था, वह मिथ्यात्व, भ्रम तथा शअज्ञान था; परन्तु अब ज्ञाना- 
नन्दस्वरूप भगवान आत्मा को भेदज्ञान के द्वारा रागादि विकार से तथा 
परज्ञेयों से भिन्‍त करके आ्रात्माराम हुआ है । 
स्व अन्यभावों से अर्थात्‌ राग, दया, दान, व्रत, भक्ति, हिंसा, भूठ, 
चोरी, क्रोध, मान आदि विकारीभावों से तथा शरीर, वाणी, सन, करमें, 
देव, गुरु, शास्त्र आदि परज्ञेयों से जब भिन्‍नता होती है; तब उपयोग 
आत्मरूप हो जाता है। भिन्न तो है ही, किन्तु जब प्रभाव और पर-ज्ञेय 
दोनों भिन्‍न हैं - ऐसी भिन्नता ज्ञान में ज्ञात होती है, तव उपयोग आत्मरूप 
हो जाता है । वस्तुधर्म श्रलौकिक है भाई ! किन्तु जिसको सुनने को ही 
नहीं मिला हो तो क्‍या करे ? वेचारे बहुत से जीव ऐसे ही दुःखी हो-होकर 
चार गति, चौरासीलाख योनियों में रखड़ते हैं। ये करोड़पति व अ्ररवपति 
सब वेचारे हैं , क्योंकि इन्हें आत्मा की ज्ञानानन्दलक्ष्मी क्या है ? इसकी 
खबर नहीं है । जो अपने में नहीं है, उसे अपना मान रहे हैं; अ्रतः मूर्ख 
हैं, मिथ्यात्व के भ्रम में पड़े हैं । 
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आत्मा ज्ञान और झानन्दस्वरूप प्रभु है। उसमें जो राग, पुण्य व 
पाप के शुभाशुभ भाव हैं; वे भावककर्म के निमित्त से हुए श्रोपाधिक भाव 
हैं, वे श्रात्मा के स्‍्वभावभाव नहीं हैं - इसप्रकार जब श्रात्मा से उन्हें भिन्न 
किया तथा परज्ञेय - चाहें वे देव-गुरु-शास्त्र हों या सम्मेद शिखर जैसा पावन- 
तोथ हो; उन सबसे भी स्वज्ञेय. को भिन्न किया, तब उपयोग स्वयं स्वरूप 
में एकाकार हो जाता है श्रर्थात्‌ जाननेवाला उपयोग जो श्रनादि से राग व 
पर-ज्ञेयों को भ्रपता जानता-मानता था, वह श्रव राग व ज्ञेय से भिन्न 
होकर ग्ात्मारूप हो गया, स्वभावरूप हो गया । यहाँ भेद करके व्यवहार 
से बात की है कि जो उपयोग है, वह स्वयं ही श्रपने एक आत्मा को धारण 
करता है। वास्तव में तो जो उपयोग है, वह स्वयं स्वरूप में एकाकार हो 
जाता है। 

यह उपयोग स्वयं ही अपने आत्मा को धारण करता है' - इसका 
अर्थ है कि उपयोग आत्मारूप हो गया। दया, भक्ति, पूजा, यात्रा श्रादि 
भाव तो विकार हैं, राग है, तथा देव-गुरु-शास्त्र परज्ञेय हैं, पर हैं। इन 
परज्ञेयों से व रागादि भावों से भेद करके निधिकार उपयोग जब श्रन्दर 
स्व-श्य एक ज्ञायकभाव में जम जाता है, तव उपयोग आत्मारूप हुआ - 
ऐसा कहा जाता है और तभी आत्मा का धर्म प्रकट होता है। 


अब कहते हैं कि जिनका परमार्थ प्रकट हुआ है, ऐसे दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र से जिसने परिणति की हे - ऐसा ज्ञानी अपने आत्मारूपी बाण में 
ही प्रवृत्ति करता है। क्‍या कहते हैं ? सुनो ! भगवान आत्मा ज्ञान व 
आनन्‍्दस्वरूप है। जब उपयोग अन्दर ज्ञायक में लीन हुआ, तब शक्ति में 
से पम्परदशन-ज्ञान-चारित्र की परिणति प्रकट हो गईं। रागादि विकार 
तथा पर-ज्ञेयों से भेद करके, उपयोग जब - वस्तु की ज्ञान, दर्शन, आनन्द 


33. पा में ० की कप में से दर्शन-ज्ञान-चारित्र का परिणमन 
हैं गया। ऐसा वीतराग का मार्ग है, भाई ! 
कभी सुना नहीं है । कट क कि 


यहाँ कहते हैं कि भगवान श्रा 
उसे जिनेश्वरदेव केवलज्ञानी, परमेए 


शान-चारित्र की परिणति 
>शटने पर ऐसा मानने लगा कि 'मैं तो ड थी, भ्रव उस परिणति के 


पा डे चेतन्यमति भगवान त्म 
हे; कक. ्‌! आत्मा 
| नाथ भ्रश्ु में स्वयं हु” - ऐसा उपयोग अचन्‍्तर्लीन होकर 
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ग्रन्दर में जमते ही श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र की निर्मेलपरिणतिरूप पर्याय प्रगट 
हो जाती है। इसप्रकार जिसने श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र की परिणति की है, ऐसा 
ज्ञानी अपने आत्मारूपी आराम (बाग) या क्रीड़ावन में ही रमण करता 
है । यह भेद से बात की है। वास्तव में तो वह उपयोग ही आत्मारूप हो 
जाता है। 'राग, दया, दान हिसा अश्रादि के परिणाम मेरे हैं तथा परज्ञेयों 
में यह में है! और ये मुझे लाभदायक हैं - ऐसा जो मानता था, उस 
मान्यता से तथा रागादि से भिन्न होकर उपयोग श्रात्मा में जाता है, क्रीड़ा 
करता है व आत्मारूप हो जाता है। अहाहा ! यह तो एक समय में तीन 
लोक व तीनकाल को जाननेवाले वीतराग परमात्मा अरहन्तदेव की वाणी 
है भाई ! जिसका भाग्य हो, उसे सुनने को मिलती है। 


आचार्य कहते हैं कि तू आत्मा परमानन्द की मूर्ति प्रभु है। तेरा 
उपयोग राग व परज्ञेयों में जाए तो यह व्यभिचार है और वह उपयोग 
पर से हटकर स्व में जमें तो अव्यभिचारी परिणाम है। ऐसी सृक्ष्मबात 
है । जो इसे तो समभे नहीं और यात्रा करे, पूजा करे, दान करे और माने 
कि धर्म हो गया, किन्तु इसमें तो धर्म नहीं होता है। सुन ! मुक्ति का 
सोपान तो राग व परज्ञेयों से भिन्न होकर स्व में एकाकार होना है । 

अरेरे ! वीतराग के मार्ग को समभने की दरकार भी नहीं की 
झौर यों ही पशुओं की तरह बोफा ढो-ढोकर मरा जा रहा है। यहाँ कहते 
हैं कि भगवान आत्मा का उपयोग शर्थात्‌ जानने-देखने का भाव विकार- 
भाव से भी भिन्न है और जिसे भ्रपना मानता था, उन परज्ञेयों से तो भिन्न 
है ही। श्रब वह जीव ऐसा विवेक -भेदज्ञान करके गुलाँट खाता है; 
अपनी मान्यता को पलटता है कि विकार व पर-ज्ञेयरूप मैं नहीं हूँ । मैं 
तो निविकारी स्वज्ञेय हूँ। ज्ञानी ऐसा भेदज्ञान करके अपने आत्मारूपी 
क्रीडावन से प्रवृत्ति करता है । यह तो व्यवहार से भेदज्ञान करके समभाया 
है | वास्तव में तो उपयोग आत्मारूप ही हो जाता है। उपयोग शात्मा में 
ही क्रीड़ा करता है, श्रन्य स्थान पर नहीं जाता श्रर्थात्‌ जाननहारस्वरूप 
में एकाकार हुआ, इससे अ्रव राग व पर में नहीं जाता । “राग व पर मेरे 
हैं' - ऐसी मान्यतासहित उपयोग मलिन नहीं होता । इसी का नाम आत्मा 
को जानना है। 

स्वयं को जो रागरूप व पर-ज्ञेयरूप मानता है तथा यह स्त्री, पुत्र, 
परिवार, धन, दौलत, महल, मकान, गाड़ी श्रादि को अपना मानता है, 
उसका पूरा जीवन ही मर गया है। अन्तर में जिसने विकार को व पर को 
भ्रपना माना है, वह आत्मा के भाव विना मर ही चुका है। भगवान 
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ग्रानन्द का नाथ जीवती चेतन्य-ज्योति है। उसे जीवित न रखकर, 'राग 
व पर मेरा है' - ऐसी मान्यता से इस अज्ञानी जीव ने अपने जीवन का 
घात किया है, हिंसा की है। भाई ! ऐसे जिनेश्वरदेव का वीतराग मार्ग 
सुनने को मिलना ही मुश्किल है, फिर उसको समभना श्रद्धा-ज्ञान-रमणता 
करना तो अतिमुश्किल है । यह तो जन्म-मरण भिटाने का मार्ग है। सौ 
इन्द्रों द्वारा पुजित भगवान जिनेश्वरदेव की दिव्य-ध्वनि में श्राई हुई यह 
बात है। उसे छोड़कर जो दूसरों के पास यहाँ-वहाँ भटकता है, वह पाखण्ड 
में अ्रटकता है । ह 
कलश ३१ के भावार्थ पर प्रवंचन 
सर्वे परद्रव्यों से तथा उनसे उत्पन्न हुए भावों से भश्रेर्थात्‌ ज्ञेयपरद्रव्यों 
से और भावके के भावों से जंब भेद जाना, तब उपयोग के रमने के लिए 
अपना आत्मा ही रह गयां। अंहाहा। मैं तों चेतन्यसूर्य भगवान चेतन्य 
के तेंज के नूर का पूर हूँ और ये रागादिभाव और परज्ञेय मुझ से भिन्न 
हैं, मुझ में नहीं हैं - ऐसा जंब भेदज्ञान किया, तब उपयोग एक आत्मा 
में ही लीन हो गया और जंम गेयों, क्योंकि उसे रमने के लिए आत्मा के 
सिंवाये कोई भ्रन्य स्थान रहां ही नहीं। इंसंप्रंकार दंशन-ज्ञॉनें-चोरित्र के 
साथ एकरूप॑ होकर वह आत्मा में हीं रमण करता है। श्रह्महा ! बात 
संक्षेपं में ही है, पर कितनां सार भंरा हैं! अनमोल रहस्य भरा है ! ! 
0#7००४५७०००४४ ९//८४५४५/५५८०/०५३४०५४४४/०५४७७/५४४७/०४५७/७५४०४०//०///५७:+///५७ ७ 
। तत्त्वज्ञान की महिसा . * 
; तत्त्व की प्रंतीतिं सं लख्यौं है निज॑-परग्रुन, ! 
दूग-ज्ञान-चरण त्रिविधि परिनयौ है। ; 
| ; विसद विवेक आयौ आाछौ विसराम पायौ, : $ 
; आपुही में आपनौ सहारी सोधि लयौ है॥ ; 
; कहत वनारसी गहत पुरुषारथ कौं, _ ; 
; सहंज सुभाव सौं विभाव॑ मिटि गयौ है। ; 
पन्ना के पकारयें जैसे कंचंन विमल होत, 
तेसे सुद्ध चेंतन प्रकासरूप भयौ है।॥ 


! - समयसार नाटक, जीवद्वार, छन्द ३४ 
शो 
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ग्रथव॑ दशनज्ञानचारित्रपरिणतस्यात्मनः कीहक स्वरूपसंचेतन 
भवतीत्यावेदयन्नुपसंहरति-- 


अहमेक्की खलु सुद्धों दंसराणारामइगओो सदारूवी । 
ण वि अ्रत्यि सज्क किचि वि अण्रं प्रमाणुमेत्तं पि ॥३८।॥ 
अ्रहमेकः खलु शुद्धों दर्शनज्ञानमयः सदा5रूपी । 
नाप्यस्ति मम किचिदष्यन्यत्परमाणुसात्रमपि ॥॥३८॥ 
यो हि नामानादिसोहोन्मत्ततयात्यंतसप्रतिबुद्ध/ सन्‌ निविण्णेन 
गुरुणानवरतं प्रतिबोध्यमानः कथंचनापि प्रतिब॒ध्य निजकरतलविन्यस्त- 
विस्मृुतचामीकरावलोकनन्यायेन प्रसेश्वरमात्मानं ज्ञात्वा श्रद्धायानुचये च 
सम्यगेकात्मारासों भूतः स खल्वहमात्मात्मप्रत्यक्ष॑ चिन्मात्र ज्योतिः, 


अरब, इसप्रकार दर्शनज्ञानचा रित्रस्वरूप परिणत आात्माको स्वरूपका 
संचेतन कसा होता है, यह कहते हुए आचाये इस कथन को समेटते हैं :-- 

में एक, शुद्ध, सदा अ्ररूपी, ज्ञानद्ग हूँ यथार्थ से। 

कुछ श्रन्य वो मेरा तनिक, परमाणुमातन्न नहीं श्रे ! ॥३४८॥॥ 

गाथार्थ :--दश नज्ञानचा रित्ररूप परिणत आत्मा यह जानता है 
कि--] खलू ] निश्चय से [ श्रहम्‌ ] मैं [ एकः | एक हूँ, [ शुद्ध | 
शुद्ध हैँ, [ दशनज्ञानमय: ] दर्शनज्ञानमय हूँ, [ सदा अरूपी ] सदा अरूपी हूँ; 
[ किचित्‌ श्रपि अन्यत्‌ | किचित्मात्र भी अन्य परद्रव्य | परमाणुमात्रम्‌ 
श्रपि ] परमाणुमात्र भी | मम न श्रपि श्रस्ति | मेरा नहीं है, यह 
निश्चय है । 

टीफा :--जो अनादि मोहरूप शअ्रज्ञान से उन्मत्तता के कारण श्रत्यन्त 
अ्रप्रतिवुद्ध था और विरक्‍्त गुरु से निरत्तर समभाये जाने पर जो किसी 
प्रकार से समभक र, सावधान होकर, जैसे कोई (पुरुष) मुट्ठी में रखे हुए 
सोने को भूल गया हो और फिर स्मरण करके उस सोने को देखे - इस 
स्‍्याय से, अपने परमेश्वर (सर्व सामथ्यं के धारक) श्रात्मा को भूल गया 
था; उसे जानकर, उसका श्रद्ान कर और उसका आचरण करके 
(-उसमें तन्‍्मय होकर) जो सम्यक्‌ प्रकार से एक आत्माराम हुआ, वह 
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समस्तक्रमाक्रमप्रवत्तमानव्यावहारिक्ावेश्चिस्मात्रकारेणाभिद्यमानत्वा- 
देकः..  नारकादिजीवविशेषाजीवपुण्यपापस्नरवसंवरनिज राबंघमोक्षलक्षण- 
व्यावहारिकनवतत्त्वेभ्यष्टंकोत्की शकज्ञायकस्वभावभावेन त्यंतविविक्तत्वा- 
चछद्ध;, चिन्मात्रतया सामान्यविशेषोषयोगात्मकतानतिक्रमणाहशनज्ञान- 
मय:, स्पश रसगंधवर्ण निमित्तसंवेदनपरि णतत्वेषि स्पर्शा दिखू्पेर स्वयमपरि- 
खासनात्परसार्थतः सदेवारूपी, इति प्रत्यगयं स्वरूपं संचेतयमानः प्रतपामि । 
एवं प्रतपतश्च सम बहिविचित्रस्वरूपसंपंदा विश्वे परिस्फुरत्यपि न 
किझ्चनाप्यन्यत्परमाणुमात्रसंप्यात्मीयत्वेन प्रतिभाति यख्भावकत्वेन ज्ञेयत्वेन 
चैकीभूय भूयों मोहसुद्भावयति, स्वरसत एवापुनःप्रादर्भावाय समूलं 
मोहसुन्मूल्य महतो ज्ञानोद्योतस्य प्रस्फुरितत्वात्‌ 


मैं ऐसा अनुभव करंता हूँ कि - मैं चेतन्यमात्र ज्योतिरूप आत्मा हूँ कि जो 
मेरे ही अनुभव से प्रत्यक्ष ज्ञात होता है; चिन्मात्र श्राकार के कारण मैं 
समस्त क्रमरूप तथा अक्रमरूप प्रवतंमान .व्यावहारिकभावों से भेदरूप 
नहीं होता इसलिए मैं एक हूं । नर, नारक आदि जीव के विशेष; अजीव 
पुण्य, पाप, आखव, संवर, निर्ज रा, बन्ध और मोक्षस्वरूप जो व्यावहारिक 
नवतत्त्व हैं, उनसे टंकोत्कीणं एक ज्ञायकस्वभावरूप भाव के द्वारा, श्रत्यन्त 
भिन्न हूँ, इसलिप्ने मैं शुद्ध हैँ । चिन्मात्र होने से सामान्य-विशेष उपयोग[त्म- 
कता का उल्लंघन नहीं करता, इसलिये मैं दर्शनज्ञानमय हूँ। स्पर्श, रस, 
गंध, वर्ण,जिसका निमित्त हैं। ऐसे संवेदनरूप परिणमित होने पर भी 
स्पर्शादिरूप स्वयं परिणमित नहीं हुआ, इसलिये परमार्थे से मैं सदा ही 
अरूपी हु । इसप्रकार सबसे भिन्न ऐसे स्वरूप का अ्रनुभव करता हुआ मैं 
प्रतापवंत हूँ | - इसप्रकार प्रतापवंत वर्तते हुवे ऐसे मुझे यद्यपि (मुभसे) 
बाह्य अनेकप्रकार की स्वरूप-सम्पदा के द्वारा समस्त परद्रव्य स्फुरायमान 
हैं ; तथापि कोई भी परद्वव्य परमाणुमात्र भी मफरूप भासते नहीं कि जो 
मुर्के भावकरूप तथा ज्ञेयरूप से मेरे साथ एक होकर पुनः मोह उत्पन्न करें, 
क्योंकि निजरससे ही मोहको मूलसे उखाड़कर पन: अंकुरित न हो इस- 
प्रकार नाश करके, महान ज्ञानप्रकाश मुझे प्रगट हुआ है। 

भावाथे :- आत्मा अनादिकाल से मोह के उदय से अज्ञानी था, 
वह श्री गुरुओं के उपदेश से और स्वकाललब्धि से ज्ञानी हुआ तथा अपने 
स्वरूप को परमार्थ से जाना कि मैं एक हूँ, शुद्ध हूँ, भ्ररूपी हूँ, दज्ञनज्ञानमय 
हूं ।ऐसा जानने से मोह का समूल नाश हो गया, भावकभाव और ज्ञेयभाव 
से भेदज्ञान हुआ, अपनी स्वरूपसंपदा अनभव में आई; तब फिर पनः: 
मोह केसे उत्पन्न हो सकता ? नहीं हो सकता । हु 
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गाथा ३८ की उत्थानिका गाथा, एवं उसकी ठीका पर प्रवचन 


'जैयभावों एवं भावकभावों से भिन्न होकर दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप 
परिण॒त आत्मा को स्वरूप का संचेतन किसप्रकार होता है ? -यह बात 
इस रे८वीं गाथा में बताकर आचायदेव रंगभूमि का उपसंहार करते हैं । 


आचाय कहते हैं कि श्रनादि मोहरूप अ्ज्ञान के कारण श्रज्ञानी 
जीव चारगति में रखड़ता है। देखो ! ऐसा नहीं कहा कि अ्रनादिकर्म के 
कारण रखड़ता है । कर्म विचारा क्‍या करे ? मोहरूप अज्ञान के कारण 
उन्मत्तपना है। स्वयं आनंद का नाथ सच्चिदानंद भगवान है, जो उसे 
भूलकर पुण्य-पाप के परिणाम और उसके फल को अपना माने, उसे 
उन्मत्त अर्थात्‌ पागल कहा है। ये सेठ लोग ऐसा मानते हैं कि हम 
करोड़पति हैं, अरबपति है तथा इस बाह्यधनादि से गौरवान्वित होते. हैं; 
परन्तु वे सब मोह से उन्मत्त हैं, पागल. हैं-ऐसा यहाँ कहते हैं। श्रपने 
स्वरूप की सावधानी छोड़कर यह जीव विकार व संयोगी चीज में 
सावधान, हो रहा है; यही मिथ्यात्व है, मोह है । 


जो अनादि मोहरूप अज्ञान से*““““इन शब्दों से आचार्य ने टीका 
का प्रारम्भ किया है | इस गाथा में जीव अधिकार पूर्णा होता है, इसलिए 
जीव का पूर्णांस्वरूप प्राप्त. होने. पर कसी दशा होती है तथा इसके पूर्व 
अज्ञानदशा में इसकी भूल कैसी होती है.? -यह बताते हैं।.पेसा, धन, 
दौलत, आबरू में मजा-गअ्रानंद मानता था; तब मोह से पागल. था, 
श्रत्यन्त अप्रतिबुद्ध था। अहाहा ! आत्मा एकसमय में ज्ञान, आनंद 
इत्यादि अनंत-अ्रनंत शक्तियों का पिण्ड है, किन्तु इसके ऊपर इसकी अनंत 
काल से नजर नहीं गई है; क्योंकि वत्तमान पर्याय तो व्यक्त - प्रगट है, इसके 
ऊपर इसकी नजर है । जिनमत में साधु हुआ, दिगम्बर मुनि हुआ, जंगल 
में रहा; परन्तु इसकी दृष्टि का जोर वत्तमान पर्याय पर ही रहा, क्योंकि 
पर्याय का अ्रंश प्रगट है, वह इसके ख्याल में आ्राती. है - इसका रण इसी. में 
रुक गया है, अ्रटक गया है। जीव की प्रगट पर्याय की दृष्टि जब और 
ग्रधिक लम्बी होती है तो परंपदार्थों पर जाकर अ्रटकती है। इससे इस 
जीव को पर्याय, राग तथा पर की ही आत्मापने से स्वीकृति है। यह 
अनादि का भ्रम व अज्ञान है तथा इसीकारण अप्रतिवुद्ध है । 

कोई कहे जिनमत में तो 'सब कम के कारण होता है'-ऐसा 
कथन आता है; इसलिए जीव कर्म के कारण अप्रतिवुद्ध है, ऐसा कहो तो 
क्या हानि है ? भाई जिनमत की मान्यता ऐसी नहीं है। कम तो जड़ - 
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अचेतन है, जड़ के कारण आत्मा में कुछ नहीं होता । हे में ऐसा 
कथन आता है कि कर्म के कारण हुआ सो वह तो नमित्त का 
करानेवाला कथन है। 'कर्म से जीव का कुछ होता है! -ऐसा है दी 
नहीं । जीव अनादि मोहरूप अज्ञात के कारण ही अप्रतिवुद्ध है । 


श्रब ऐसा जीव जब स्वयं ही सुलटकर सम्यक्‌ परिणमन करता हे 
तब इसे समभानेवाले कैसे गुरु का निमित्त प्राप्त होता है, बह कहते हैं :- 


देखो ! यहाँ समभझानेवाला गुरु 'विरक्त' लिया है। जो सम्यरदृष्टि 
हों तथा चारित्रवान हों वे हीं निग्नेन्थ मुनिराज सच्चे गुरु हैं । हे श्रन्तर 
में राग से मक्त हो गये हैं तथा बाहर में वस्त्र-पात्र आदि से रहित हैं, उन्हें 
ही सच्चा गुरु कहते हैं । ऐसे विरक्त गुरु से 'निरस्तर समभाये जाने पुर, हर 
यहाँ म्रिन्तर समझाये जाने पर का यह अर्थ नहीं है कि गुरु चौवीसों घंटे 
समभाते हैं; बल्कि गुरु ने. जो समझाया तो उस बांत को सुननेवाले शिष्य 
को ऐसी धुन लग गई कि जो समझाया वह निरन्तर उसके चिन्तन में 
रहता है । इससे यहाँ 'निरन्तंर समभाने पर - ऐसा कहा है । 


तू स्वयं विकार व कर्म से भिन्न है। तू अनंत-अनंत ज्ञान व आनंद 
का सागर है ।! - ऐसी देशना देनेवाले दिगम्बर भावलिगी सन्त होते हैं । 
देखो, यहाँ कहते हैँ कि अज्ञानी की देशना-धर्म को प्राप्त करने में निमित्त 
नहीं हो सकती । जेनधर्म में साधु दिगम्बर होते हैं, वनवासी होते हैं। वे 
राग से विरक्त और स्वरूप में विशेष रक्त होते हैं। ऐसे निर्गस्थ गुरु की 
देशना धर्म प्राप्त करने में निमित्त होती है। ऐसे गुरुओं के पास से जो 
देशना मिले, उसे सुतकर शिष्य निरन्तर विचांर करता है, मन्‍्थन करता 
है, जुगाली करता है। इसी कारण “निरन्तर समफ्ाने पर' - ऐसा कहा है । 


श्री गुरु ने देशना में कहा है. कि भगवान तू चेतन्यस्वरूप है, तुभमें 
अनंतगुण भरे हैं। अहाहा प्रभु ! तू अ्रनंतज्ञान, अनंतसुख, अनंत-आानंद, 
अनंतशान्ति, अनंतस्वच्छता, अनंतप्रभुता झ्रादि अनंतशक्तियों का संग्रहालय 
हे, स्‍्थात है; तू विकार व देह का स्थान नहीं” - इस उपदेश को सुनकर 
शिष्य को स्वभाव की ऐसी धुन लगी कि उसका .जीवन ही बदल गया 
और वह महाभाग्य से आत्मा का स्वरूप समझ गया । महाभाग्य अर्थात 
महापुरुषार्थ से उसने स्वसंवेदन प्रगट कर लिया। अहो! में अत्ीन्द्रिय आनंद 
अतीन्द्रिय शाच्ति आदि अनंतशक्तियों का समदाय आत्मा हूँ ।- ऐसा 
पम्यस्द्शन पर्याय में भान हुआ । ऐसा समऋकर शिष्य स्वरूप के प्रति 
सावधान हुआ और उसने अभूतपूर्व एकमात्र करणीय सम्यरदर्शन जैसा 
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महान कार्य कर लिया । शिष्य पहले राग व संयोगों में सावधान था, अरब 
असंयोगी व अ्रागी आत्मा में सावधान हुआ । 


में तो ज्ञायकस्वरूप चेतन्यस्वभाव से भरा हुआ चैतन्य तेज के 
तूर का पूर हूँ ।/-इसप्रकार सावधान होकर, जिसप्रकार कोई मुट्ठी 
में रखे स्वर्ण को भूल गया हो, फिर स्मरण करके उस सोने को देखता है - 
इस न्याय से अपने परमेश्वर आत्मा को भूल गया था, उसे जानता है । 


देखो ! पेटी या पिटारे में रखे सोने को भूलने का उदाहरण नहीं 
दिया, किन्तु अ्रपनी मुट्ठी में रखे सोने को भूलने की बात ली है । उसीप्रकार 
यहाँ अज्ञाती भी पुण्य-पाप की रुचि में अपने अन्दर विराजते हुए भगवान 
आत्मा को भूल गया था, उसे याद करके देख लिया। जेसे - लापसी 
(हलुआआा) बनती है और गीली लकड़ी का धुआआँ निकलता है, तब बतेन व 
लापसी दिखती नहीं है; उसीप्रकार पुण्य-पाप के धुआँ की श्राड़ में अन्दर 
बेठा भगवान आत्मा दिखाई नहीं देता । ये शुभाशुभ-विकल्प धुश्नाँ है, मेल 
है तथा इनकी रुचि में ग्रटक जाने से आत्मा जानने में नहीं आ पाता है। 


जब विरक्त गुरु के उपदेश का निमित्त होने पर सावधान होकर 
शिष्य ने जाना कि शअ्रहो ! में तो अतीन्द्रिय आनंद व शान्ति का सागर 
हूँ | आनंद, ज्ञान तथा वीतरागता के रस से छलाछल भरा हुआा परमेश्वर 
हूं। पाठ में है न कि - अपने परमेश्वर आत्मा को भूल गया था, उसे 
जानकर' - किसी-किसी को यह बात सुनकर ऐसा लगता है कि आत्मा 
अभी परमेश्वर कहाँ है ? भाई ! अभी जो श्रात्मा परमेश्वरस्वरूप न हो 
तो पर्याय में परमेश्वरपना प्रगट कहाँ से होगा ? श्रात्मा शक्ति से वीतराग 
मृति है, इसकारण उसकी पर्याय में वीतरागता प्रगठ होती है । 


यहाँ कहते हैं कि भगवान ! तू तेरे (अपने) परमेश्वर को भूल 
गया है। “अपने को आप भूल के हैरान हो गया” या अपने को भूल 
ग्राप, आप दुःख उपायो” आदि छंद में भी यही कहा गया है । 


अहाहा ! भगवान आत्मा की सत्ता परमेश्वर स्वभाव से भरी है। 
अनंत- सामथ्य से मंडित एक-एक शक्ति है और ऐसी अ्नंतशक्तिस्वभाव से 
भरा हुआ परमेश्वर स्वयं है। ऐसे निज परमेश्वर आत्मा को स्वयं भूल 
गया था; उसे याद करके ज्ञान लेना है और इसमें दृष्टिपात करते ही 
क्षणभर में नर से नारायण हो जाता है। भाई ! जैसे पानी कुए में ही न हो 
तो वर्तन में कहाँ से आयेगा ? उसीप्रकार शक्ति में यदि परमेश्वरपना 
न हो तो पर्याय में कहाँ से आवेगा ? 
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आत्मा में ज्ञान की सामर्थ्य पूर्ण है, दर्शन की सामथ्य हे । 
ऐसे अनंतगूणों की परिपूर्ण सामथ्यंवाला प्रभु आत्मा हैं । रा हे है 
प्रभता गण भी है। अनंतगुरणों में उस प्रभुता गुण का रूप हैं। भ्रद्ठः र 
दूसरे गयणों में नहीं है, किन्तु प्रभुता का रूप दूसरे गुणों में गत है हे 
जिसप्रकार ज्ञानगुण में अस्तित्वगुण का रूप है । देखो, रा है 
स्वयं से है। ज्ञान है, ऐसा कहते ही ज्ञान का अस्तित्व सिद्ध हो जाता है । 
ज्ञानगुश व अस्तित्वगुण भिन्न-भिन्न है, किन्तु ज्ञानगुए में अस्त त्वगुण का 
रूप है। इसप्रकार एक-एक गुण में अतंतगुणों का रूप है। सिद्ध समान 
सदा पद मेरो' अर्थात जिसका सिद्धसमान पद सदेव है, ऐसे अपने सच्चिदा- 
नंद प्रमेश्वर को भूल गया था । जब उसका भान हुआ्ना तब विकार व दी 
को भूल गया । पहले आत्मा को भूल गया था, अ्रव श्रोत्मा में नजर 
करते ही पुण्य-पाप व पर को भूल गया। अब जान लिया कि अपनी शान्ति 


व आनंद का लाभ, राग व पर में से नहीं; किस्तु अपने परमेश्वर आत्मा 
में से मिलता है । 


आपने परमेश्वर आत्मा को भूल गया था, उसे जानकर उसका 
श्रद्धानकर तथा उसी का आचरण करके जो सम्यक्‌-प्रकार एक भ्रात्मा 
राम हुआ' - अहो ! इन वचनों में अ्रमृतचन्द्राचायदेव ने अमृत वर्षाया है। 
वे एक हजार वर्ष पहले भरत क्षैत्र में विराजमान थे । वे टीका में कहते 
हैं कि अज्ञानी जीव अपने परमेश्वर को भूल गया था, उसे जानकर उसका 
श्षद्धान किया । अपनी वत्तेमान ज्ञान की पर्याय में स्वयं को पूर्णानंद के 
नाथ प्रभु आत्मा को ज्ञेय बनाकर जाना। श्रह्महा ! अपने परमेश्वर को 
स्वसंवेदन में जानकर ऐसा श्रद्धान किया कि मैं एकज्ञायकभावस्वरूप 
आत्मा पूर्ण आनन्द का नाथ हूँ । जाने बिता श्रद्धाव किसका करे ? इससे 
जानकर श्रद्धान करके, उसका आच रण किया श्रर्थात्‌ उसमें रमणता की । 


भगवान आत्मा अनंतज्ञान व श्रानंद की सामर्थ्यंवाला परमेश्वर 
है; उसे जानकर, श्रद्धात कर उसमें रमणता करना ही उसका आंचररा है, 
चारित्र है। बाहर में वस्त्रों का त्याग करे, नग्नता धारण करे तथा 
महात्रत ले, उससे वास्तविक चारित्र प्राप्त नहीं हो जाता। अ्रन्दर 
भगवान झान॑ंद का नाथ ज्ञात्ता-दृष्टास्वरूप से विराजता है। उसमें उम्रता 
से लीनता करके उसमें ही स्थित रहने का ताम चारित्र है। वहाँ वस्त्र का 
प्याग व नग्तता सहजरूप से 


पा होती ही है। वस्त्र रखकर साधुपना मानना 
सिथ्यात्व है । जैनदर्शन में चस्त्रसहित सा 


धुपना तीनकाल में भी नहीं होता । 
वस्‍्त्रों को छोड़ा हो, परन्तु आत्मा के श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र सेरहित 
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वह भी मिथ्यादृष्टि है। भले ही पंच-महात्रतों को पाले, किन्तु महात्रत के 
विकल्‍प को धर्म माने तो मिथ्यादृष्टि ही है। पंचमहान्नत का विकल्प तो 
राग है, राग में रमने को चारित्र कंसे कहा जा सकता है ? आ्रात्मा के 
भ्रानन्द में रमणाता करना ही चारित्र है, धर्म है । 


जो भगवान आत्मा में रमे, उसे आत्मा राम कहते हैं। पहले राग मेरा 
व परज्ञेय मेरे - ऐसे परभावों में अनेकरूप होकर रमता था, वह अ्रब अपने 
प्रमेश्वर आत्मा को जानकर, उसका श्रद्धान व श्राचरण करके, सम्यक्‌ 
प्रकार से एक आत्माराम हुआ । | 

अरब वह स्वयं स्वयं को कसा अनुभव करता है, यह कहते हैं :- 

“मैं ऐसा अनुभव करता हूँ कि मैं चेतन्य मात्र ज्योतिरूप आत्मा हूँ 
जो मेरे ही अनुभव से प्रत्यक्ष ज्ञात होता है। श्रग्नि की ज्योति, दीपक की 
ज्योति तो जड़ है, मैं तो चेतन्यमात्रः ज्योति अर्थात्‌ देखने-जानने के 
स्वभावरूप ज्योति हूँ । यह मेरे स्वयं के ही अनुभव से प्रत्यक्ष ज्ञात होता 
है।” यहाँ वजन अनुभव पर या आत्मा के आनन्द के वेदन पर है । पर से, 
विकल्प से या निमित्त से नहीं; किन्तु अपने ही अनुभव से मैं श्रात्मा को 
प्रत्यक्ष जानता हूँ। समयसार नाटक में भी.कहा है कि :- 


वस्तु विचारत ध्यावतें, मन पावे विश्वाम। 
रस-स्वादत सुख ऊपजे; श्रनुभव ताकौं नाम ॥। 


जिसमें आत्मा के अतीन्द्रिय. आनन्दरस का स्वाद श्राता है, ऐसे 
श्रानन्द के वेदनसहित मैं अपने आत्मा को प्रत्यक्ष जानता हूँ। यह जेन 
परमेश्वर का मार्ग है। वत्तंमान में विदेहक्षेत्र में श्री सीमन्धर भगवान 
साक्षात्‌ श्ररिहंतपद में विराजते हैं। इन्द्र वःगणधर नतमस्तक होकर 
बहुत विनयपूर्वक उनकी दविव्यध्वनि सुनते हैं। यह मार्ग उस दिव्यध्वनि 
में भगवान के द्वारा कहा गया है। ब्रत करो, दया पालो, दान करो, 
यात्रा करो, इत्यादि वीतराग जैनमार्ग नहीं है। क्या ऐसा मार्ग भगवान 
कहते होंगे ? अरे! ऐसा तो बाल-गोपाल-कुम्भार आदि भी कहते हैं 
श्रर्थात्‌ ऐसा उपदेश तो कोई भी दे सकता है, इसमें भगवान के द्वारा कहने 
जैसी क्या वात है ? भाई ! इस जैनमार्ग की बात, मोक्षमार्ग की बात 
महाभाग्यशालियों को ही सुनने को मिलती है। 

यहाँ झ्राचार्यदेव छद्मस्थदशा में सम्यग्दृष्टि धर्मात्मा जीवों को कंसा 
अनुभव होता है - यह बताते हुए कहते हैं कि मैं चेतन्यमात्र ज्योतिरूप 
आत्मा हूँ। अश्रह्महा ! मैं त्रिकाली ज्ञानसत्त्व, सर्वज्ञस्वभाव, 'ज्ञा भाव, 
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हर 2 वबपर मी नहीं हूं । 
उकज्ञायकभावस्वरूप चैतन्यमात्र कर का है! हक कल 32. 
एक समय की प्रगट पर्याय जितना भी मैं नहीं हू कक है 9 विज 
आत्मा मेरे ही अनुभव से प्रत्यक्ष जाना जाता है। श्रह्महा ! हज 
भावस्वरूप आत्मा मेरे स्वसंवेदन -ज्ञान में प्रत्यक्ष लक डे मे 

में [विकल्प का सहारा व्यक्त 

अनुभव करने में किसी पर का, य है 
नहीं है। मैं तो सीधा स्व तथा पर को अपने ज्ञान से ही जानता हूँ । 


भरे शभ्रज्ञानी चौरासी लाख योनियों में चक्कर 3 
मरण के दुःख भोग रहा है, मर रहा है ) ३३8 कक 2 दस | स्वीकार 
डाला है। यह चैतस्यमात्र ज्योतिरूप आत्मा र्म ही है“ एर 28 
नहीं करता, किन्तु एक समय की रागादि पर्यायस्वरूप हे ह हे 
ऐसा जिसने माता उसने चैतन्यजीव का मानो घात ही कर दिय है, 
क्योंकि जीवित-सत्‌ के सत्त्व से. उसने इन्कार किया है । वस्तु तो 
वस्तु है, वस्तु का. तो नाश नहीं होता; किन्तु पर्याय में चैतस्यजीव का 
घातहो जाता है। 


यहाँ मैं. चिन्मात्रज्योति आत्मा, हैँ --ऐसा कहकर जीव का स्वभाव 
शानमात्र है, ऐसा कहा.। ज्ञानमात्र. कहते से इसमें जो अन्य अन॑तगुरा छः 
उनका निषेध नहीं किया है; परन्तु रागादि विकार का निषेध किया हे 
भ्रहाहा ! मैं चिन्मात्र ज्योतिस्वरूप आत्मा हूँ, ऐसा सम्यश्द्ष्टि को 
सम्यग्दशेन के काल में अनभव होता है। 

अब कहते हैं कि “चिन्म्रयत्न आकार के कारण में समस्त क्रमरूप 
.। अक्रेमरूप प्रवतेते हुए व्यावहारिक भावों से भेदरूप नहीं होता, इसलिए 
में एक हूं।” रा 


परकगति, मोक्षणति इत्यादि गतियाँ क्रेम से होती हैं। एक के बाद 
एक होती है, इससे उन्हें क्रमरूपभाव, कहा गया है। तथा पर्याय में कषाय, 
लेश्या, ज्ञान-का उचघाड़ वगरह . 3 साथ होते हैं; इसकारण उन्हें यहाँ 


है। यहाँ क्रम, माने पर्याय, अ्क्रम माने गुण-- 
ऐसा नहीं समभना ; किन्तु एक के 


वादे एक: होनेवाली गति- के भावों को 
करमरूप व उदय के रागादिभाव, ले 


श्या के भाव व ज्ञान की- एक. समय की 
पर्याय का भाव इत्यादि हक. साथ होते हैं, उर हें 


हैं अक्रमरूप लिया-है। थे 
सब कैम अक्रमरूप: अवतते हुए व्यावहारिक-भावों से भेदरूप, नहीं होने से 
भे-एक हूं; क्योंकि में तो अभेद, अखण्ड, आनंदकंद भभु, एक, चिन्मान्न 
वस्तु हूँ । ः के रे 
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अहाहा ! एक ज्ञायकभावपने के कारण में क्रम-अक्रमरूप प्रवतंता 
व्यावहारिक-भावों से भेदरूप नहीं होता, इसलिए मैं एक हूँ । इस कारण 
इन क्रम-अक्रमरूप व्यावहारिक-भावों का अस्तित्व नहीं है--ऐसा नहीं 
समभना । गति, रागादि अवस्था, लेश्या का परिणाम या ज्ञान की पर्याय 
इत्यादि है ही नहीं-ऐसा नहीं है। उन्तकी अन्य-श्रन्य अ्रपनी-अ्रपनी अस्ति 
तो है, किन्तु उनकी अस्ति से में अखण्ड आनंद का नाथप्रभु भेदरूप नहीं 
होता । धर्म का उपदेश तो ऐसा है, परन्तु अ्ज्ञानी जीव तो व्रत-उपवासादि 
बाह्मक्रिया करके उनमें हो धर्म मान लेता है, किन्तु ऐसी मान्यता तो 
भिथ्यात्व है । 


.__ जब सम्यग्दर्शन व उसका आचरण हुआ, तब ज्ञानी ने श्रात्मा को 
कसा जाना - यह बात करते हैं | भ्रख॒ण्ड एक ज्ञान स्वभाव के कारण क्रम 
से होती हुई गतियाँ व॑ अ्क्रम से होती हुई ज्ञानपर्याय, राग, लेश्या, कषाय 
ग्रादि सभी व्यावहारिकभावों के भेदों से में भेदरूप नहीं होता । अहाहा ! 
जेनदर्शन ऐसा सुक्ष्म व श्रपृव है। ऐसी बात अनन्‍्यत्र कहीं है ही नहीं । 
एकसमय में तीनलोक व तीनकाल को देखनेवाले भगवान की जो 
दिव्यध्वनि खिरी है, उसी बात को सनन्‍्तों ने आगम में दर्शाया है । 


| अरे प्रभु ! केवली भगवान का विरह पड़ा और मनःपर्ययज्ञान भी 
रहा नहीं, परन्तु वस्तुस्थिति को बतानेवाले ये शास्त्र रह गये. हैं। श्रहो ! 

आचार्यों ने शास्त्रों की रचना करके केवलज्ञान के विरह को भुला दिया है। 
भाई! तू कौन है? कसा है ? और अपने को यथार्थरूप से केसे समझ 
सकता है ? आदि का अच्छी तरह स्पष्टीकरण आचार्यों ने शास्त्रों में कर 
दिया है । पर्याय के भेदों से जो भेदा नहीं जाता, ऐसा में चिन्मात्रज्योति 
एक हूँ |-ऐसा जानने पर ही यथार्थ जानना;कहलाता है । तथापि यह 
समभना जरा कठिन पड़ता है, किन्तु मार्ग तो यही है। भाई ! इसे ही 
धीरे-धीरे समझना चाहिए भाई ! तूने बाहर की संभाल तो बहुत की है; 

किन्तु अन्दर जीती-जागती ज्योतिस्वरूप जो चेतन्य भगवान श्रात्मा 
विराजता है, उसकी अ्रनंतकाल में एक क्षणामात्र भी संभाल नहीं की । वह 
चैतन्य भगवान आत्मा सम्यज्ज्ञान में कैसा ज्ञात हुआ, वही समभाते 
हुए कहते हैं कि ऋ्म-अक्रम से प्रवर्तते हुए व्यावहारिकभावों से में भेदरूप 
नहीं होता - ऐसा अभेद अखण्ड-श्रानंदस्वरूप में एक हूँ । वीतरागदेव-गरु- 
शास्त्र की श्रद्धा के विकल्प तथा "में चिन्मात्र हूँ ऐसे विकल्प से भी भेदरूप 
नहीं होता हुआ में अभेद एकरूप हूँ । 
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आत्मा वस्तु त्रिकाल निविकल्प है। पहले एक बार सती अनुसुया 
का नाठक देखा था। उसमें माता अपने बालक को सुलाते समय गाती थी 
कि 'शुद्धोईसि, बुद्धोईसि, उदासीनो5सि, निविकल्पोडसि” - अर्थात्‌ है बेटा ! 
तृ शुद्ध है, ज्ञानपिण्ड है, समस्त दुनिया से तेरी चीज जुदी है, इसलिए 
उदासीन है, निविकल्प है। तू निविकल्प है श्रर्थात्‌ पर्याय में होनेवाले 
ऋमरूप व झक्रमरूपभावों से भेदी जा सके - ऐसी वस्तु तू वहीं है । आत्मा- 
वस्तु भेद रहित अभेद है। जब ऐसा जाने, तब आत्मा का यथार्थज्ञान 
हुआ - ऐसा कहा जायेगा । इसी आत्मा के श्रद्धान का नाम सम्यग्दश्शन 
है। इसप्रकार 'में एक हूँ' - यह बोल पूरा हुआ । 


अब 'में शुद्ध हें -यह बोल कहते हैं। “नर, नारक आदि जीव 
के विशेष, अ्जीव, पुण्य, पाप, आखव, संवर, निर्जरा, बंध तथा मोक्षस्वरूप 
जो व्यावहारिक नवतत्व हैं, उनसे टंकोत्कीर्ण एक ज्ञायकस्वभावरूप 
भाव के द्वारा अत्यंत भिन्न हूँ, - इसलिए में शुद्ध हूँ ।” 


अ्रनादि से जीव पुण्यभाव, पापभाव, आखस्रवभाव तथा बंधभाव में 
रुका हुआ है। यद्यपि अनादि से इस जीव को मोक्ष नहीं है; तथापि 
संवर, निजेरा व मोक्ष के विकल्प हैं। तथा जब आत्मा के भानपूर्वक 
अन्तर एकाग्रतासहित जो संवर, निर्जेरा व मोक्ष की पर्याय प्रगट होगी, 
उस पर्याय जितना में नहीं हूँ, इन व्यावहारिक नवतत्वों से में भिन्न हूँ। 
उप्य, पाप, आख़ब, बंध, संवर, निर्जरा व मोक्ष ये सब व्यावहारिक 
नवतत्व हैं; इन सबसे में भिन्न हूँ ।. 


. नियमसार, गाथा ३८ में कहा है कि सात तत्त्व नाशवान हैं। संवर, 
निर्जरा व मोक्ष की पर्याय भी नाशवान है, परन्तु में. एक अविनाशी हूँ । 
मेरे अस्तित्व में इस पर्यायों का भेद नहीं है। इन भेदों में में आता नहीं 
और ये भेद भी मुझमें लहीं समाते । इसीकारण संवर, निर्जंरा व केवल- 
शान की पर्याय से भी में भिन्न हूँ । में तो एक अखण्ड चैतन्य का पिण्ड हूँ, 
शान का पिण्ड हूँ, आनंद का कंद हूँ तथा पुरुषार्थ का पिण्ड हूँ। और 
वयवहारिक नवतत्वों से अत्यन्त भिन्न हूँ, इसलिए शुद्ध हूँ । 


अहाहा ! आत्मा केवल चैतन्य का दल है, त्रिकालस्वरूप है; एक 

समय की पर्याय में वह जिकाली द्रव्य कहाँ से आ सकता है श्रर्थात्‌ नहीं 
आ सकता। इसकारण व्यावहारिक नवतत्त्वों के भेद - पर्यायें हैं ही नहीं। 
कोई ऐसा कहे तो उसका यह कहना ठीक नहीं है । क्योंकि थे पर्यायरूप 
तो हैं, परन्तु त्रिकाली श्रुवद्वव्य में उनका निषेध किया है। समयसार 
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गाथा ४६ में अ्रव्यक्त के ६ बोल आये हैं। वहाँ पाँचवें बोल में कहा है कि - 
व्यक्त व अव्यक्त दोनों एक साथ ज्ञात होते हुए भी व्यक्त यानि पर्याय को 
में स्‍्पश नहीं करता -ऐसा मे द्रव्य हूँ । प्रवचनसार में भी ४७ नयों का 
वर्णन किया गया है, उसमें श्रंतिम दो नये - एक अ्रशुद्धनंय व दूसरा शुद्धनय 
है। उसमें कहा है कि जो नय माटी को केवल माटीरूप से देखें, वह शुद्धनय 
है और माटी को अनेक जाति के श्राकार विशेषरूप से देखना अशुद्धनय 
है। इसी प्रकार भगवान श्रात्मा अकेली चिन्मात्र अ्रभेद वस्तु शुद्ध है, यह 
शुद्धनय का विषय है तथा आ्रात्मा को पर्यायरूप से देखना अशुद्धनय का 
विषय है। देखो, अ्रशुद्धनय का विषय नवतत्त्व के भेदरूप पर्याय है तो अवश्य, 
परन्तु द्रव्य की सत्ता में या त्रिकाल श्रुवसत्व में वे नंहीं हैं। श्रतः कहते हैं 
कि नवतत्त्वों के व्यावहारिकभावों से भिन्न होने से में शुद्ध हूँ । 

यह ३८वीं गाथा जीव अंधिकार की अंतिम गाथा है। संपूर्ण 
जीवतत्त्व का सार इसमें प्रंगट किया गया है। ज्ञानी ऐसा अनुभव 
करता है कि में शुद्ध हूँ' 'मैं शुद्ध हँँ'- ऐसा विकल्प नहीं; ऐसा साक्षात्‌ 
ग्रनभव है । अहाहा ! वह ऐसा जानता है कि मेंरा जो सत्‌ का सत्त्व है, 
वह त्रिकांल है, भव है, नित्य है, अभेद व. एकरूप है। 

--इसकारण नवतत्वों के व्यावहारिक भावों से में अत्यंत भिन्न 
हूँ । भिन्नता के तीन प्रकार हैं :- । 

(१) एक द्रव्य दूसरे द्रव्य से अत्यन्त भिन्न है । 

(२) पृण्य-पाप के विकारी भावों से भगवान आत्मा भिन्न है। 

(३) निर्मल पंयोय से भी भंगंवान आत्मा भिन्न है । 

पहले प्रकार में स्वंद्र्य-परद्रंव्य की भिन्नतों, दूसरे प्रकार में विकार- 
भाव व स्वभाव की भिन्नतां तथा तीसरे प्रकार में द्रव्य व पर्याय की 
भिन्नता वताई है। पुदूगलमय शरीर वंगरह परद्रव्य भगवान आत्मा को 
नहीं छूते, भ्रन्दर पर्याय में वतंते हुए विकारीभाव भी भगवान चंतन्यस्वभाव 
को नहीं छते । यह तो ठीकं, किन्तु भगवान ज्ञायकस्वभावी श्रुव आत्मा 
के आश्रय से प्रगट हुई निर्मल पर्याय भी द्रव्य का स्पर्श नहीं करती । 

प्रवचनसार गाथा १७२ के अलिंगग्रहण के १६-२० बोल में यह 
वात आई है। १६वें वोल में ऐसा कहां है कि लिंग अर्थात्‌ पर्याय ऐसा जो 

हरा अर्थात्‌ अर्थववोध विशेष जिसके नहीं हैं, वह अ्रलिगंग्रहणा है; 

इसप्रकार आत्मा पंर्यायविशेष से आलिंगित न होनेवाला शुद्धद्रव्य है ।' 
कहते हैं कि पर्याय्र द्रव्य को छूती नहीं है | २०वें बोल में ऐसा कहा है कि 
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लिग ग्र्थात्‌ प्रत्यभिज्ञान का कारण, ऐसा जो ग्रहण श्रर्थात्‌ श्र्थावबोध 
सामान्‍य जिसके नहीं है, वह अलिंगग्रहरा है। इसप्रकार आत्मा द्रव्य से 
नहीं झआलिगित ऐसी शुद्धपर्याय है ।” आचाये कहते हैं कि वेदन पर्याय में है, 
त्रिकाली प्रुवद्रव्य में वेदन नहीं है। द्रव्य तो अक्रिय है, इसलिए द्रव्य पर्याय 
को छूता नहीं है । भाई ! ये तो वस्तुस्थिति की अलौकिक बातें हैं। यही 
यहाँ कहते हैं कि नवतत्त्वों के व्यावहारिकभावों से में श्रखण्ड एक चेतन्य 
स्वभावरूप भिन्न हूँ और इसीकारण में शुद्ध हूँ । इस प्रकार 'में शुद्ध हैँ - 
यह बोल पूरा हुआ । । 

ग्रब॒ दशन-ज्ञानमय का तीसरा बोल कहते हैं । “चिन्मात्र होने से 
सामान्य-विशेष उपयोगात्मकपने का उल्लंघन नहीं करने से में दशन-ज्ञानमय 
हूँ। अ्रह्महा ! चिन्मात्र कहने से 'में चेतन्यस्वभावमात्र हूँ' - यह समझना 
चाहिए। दया, दान, ब्रतादि विकल्परूप में नहीं हूँ, अल्पज्ञतारूप भी में 
नहीं तथा 'में ज्ञानदशेनवाला हूँ - ऐसा भेद भी में नहीं हूँ । में तो चिन्मात्र 
होने से दशन-ज्ञानमय हूँ। यहाँ चेतन्यसामान्य दर्शन है व चेतन्य- 
विशेष ज्ञान है । चैतन्यस्वभावी भगवान आत्मा का सामान्‍्य-विशेष 
उपयोगात्मकपने का उल्लंघन नहीं होने से में दर्शन-ज्ञानमय हूँ । त्रिकाली 
वस्तुपने ऐसा हूँ । यह तीसरा बोल हुआ । 


अब अरूपी का चौथा बोल कहते हैं । 'स्पर्श, रस, गंध, वर्ण जिसका 
निमित्त है - ऐसा स्वसंवेदनरूप परिणमित होता हुआ भी स्पर्शादिरूप से 
स्वयं परिणमित नहीं हुआ; इसलिए परमार्थ से में सदा अरूपी हूँ ।' देखो! 
स्पर्श, रस, आदि का जो ज्ञान होता है, वह मेरे स्वयं से होता है, निमित्त 
से नहीं होता तथा स्पर्शाद निमित्त का अस्तित्व है, इसलिए मुझे ज्ञान 
के है - ऐसा भी नहीं है। तत्त्वसम्बन्धी ज्ञानरूप से परिणंमने की योग्यता 
मुझम सहज स्वभाव से ही है । 

_ ३, रस, गंध वर्ण आदि को जानते हुए भी वे स्पर्शादि मुझ में 
ते नहीं हैं और में भी स्पर्शादिरूप से परिणमित नहीं होता । मेरा ज्ञान 
हे 5 भिन्न-भिन्न ही रहते हैं । ऐसा होने से मैं परमार्थ से सदा ही 
हर  हैं। जबतक आत्मा ऐसा नहीं जानता -अनुभव नहीं करता, 
जा वह सम्यपदृष्टि नहीं होता। तथा सम्यग्द्शन के बिना जो 
0, है, वह सब हे बालब्रत व वालतप हैं। ब्रत, तप, यात्रा 
न तो शुभभाव हैं, पुण्य, हैं, राग हैं; परन्तु धर्म नहीं हैं । 
हे | हे अन्दर तीनलोक का नाथ अखण्डानंदस्वरूप चैतन्य का पव॑त है; 
577 आरोहण करने से सच्ची यात्रा होती है । यही धर्म की नीति है । 
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प्रश्न :- स्पर्श, रस, गंध, वर्ण जिसका निमित्त है, ऐसे संवेदनरूप से 
परिणमित होते हुए भी" - इस मूल पाठ में निमित्त का कथन है न? 


उत्तर :- हाँ, कहा है; इससे कौन इन्कार करता है, परन्तु इसका 
अर्थ स्पर्शादि निमित्त है, बस इतना ही लेना। निमित्त के अ्रस्तित्व से 
इन्कार नहीं है, परन्तु स्पर्शादि निमभित्तों से संवेदनरूप ज्ञान होता है - 
ऐसा नहीं मानना । ज्ञानरूप से परिणमन करने की मूलशक्ति तो मेरी 
अपनी है। में स्वयं संवेदनज्ञानरूप से परिणमित हुआ हूँ । यह मेरे शुद्ध 
उपादान से है, निमित्त से नहीं। स्पर्शादि निमित्तों के कारण तो में ज्ञानरूप 
परिणमित होता ही नहीं, किन्तु स्पशे भ्रादि निमित्त के अ्रस्तित्व के कारण 
भी में ज्ञानरूप परिणमन नहीं करता । तथा स्पर्श आदि का ज्ञान होने पर 
भी ज्ञान स्पर्शादिख्प नहीं होता; संवेदनज्ञान तो मुझे स्वयं से होता है 
और वह मेरा है, स्पर्शादि का नहीं है; इसलिए में परमार्थ से सदा अरूपी हूँ । 


कोई कहे कि संसार अवस्था में जीव रूपी है, क्योंकि रूपी कर्मों 
से जीव का सम्बन्ध है, किन्तु यह बात ठीक नहीं है । निमित्त की अपेक्षा से 
जीव को उपचार से रूपी कहा है । वास्तव में तो जीव सदा ही श्ररूपी है । 


अब कहते हैं कि “इसप्रकार सबसे भिन्न ऐसे निजस्वरूप का 
ग्रनुभव करता हुआ प्रतापवंत हूँ, ज्ञानी ऐसा जानता है कि सब से भिन्न 
अर्थात्‌ राग व परज्ञेयों से भिन्न निज चेतन्यंस्वरूप का अनुभव करता हुआ 
में प्रतापवंत हूँ । मेरी सत्ता प्रतापवंत है, स्वतंत्ररूप से शोभायमान है। 
मेरे प्रताप को कोई खण्डित कर सके व मेरी स्वतंत्रता की शोभा को कोई 
लूट सके - ऐसी शक्तिवाली जगत में कोई वस्तु ही नहीं है ।” ऐसा में 
प्रतापवंत हूँ - इस वाक्य में 'ऐसा' कहकर आत्म वस्तु का प्रत्यक्षपना 
बताया है । मेरे प्रताप से ही मैं स्वसंवेदन मैं आया हूँ, निमित्त या अन्य के 
प्रताप से नहीं । 

इसप्रकार प्रतापवंत वर्तते हुए ऐसे मुझे यद्यपि (मुभसे) बाह्य 
अनेक प्रकार की स्वरूप-सम्पदा के द्वारा समस्त परद्रव्य स्फुरायमान 
हैं, तथापि कोई भी परद्रव्य परमाणुमात्र भी मुकरूप नहीं भासते । 


ग्रहाहा ! धर्मीजीव ऐसा जानता है कि मैं निजस्वरूप का अ्रनुभव 
करता हुआ स्वतंत्रपने से शोभायमान हूँ । तथा जगत्‌ के समस्त परद्रव्य - 
पुद्गलादि पदार्थ व रागादि आश्चव अपने स्वरूप की सम्पदा से प्रगट हैं, 
परन्तु ये समस्त परद्रव्य श्रनंत पुदूगलरजकरा, अश्रनंत आ्रात्माएँ व रागादि- 
भाव मुझे निजरूप से (अपनत्वपने) भासित नहीं होते । परमारणुमात्र भी 
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परद्रव्य अर्थात्‌ पुदगल का. एक रजकरण या राग का एक अ्रंश भी मेरा है - 
ऐसा मुभे भासित नहीं होता । ह 


ज्ञानी ऐसा कहते हैं कि दया, दान, त्रतादि के जो विकल्प उठते 
हैं या व्यवहार-रत्नत्रय का जो विकल्प है, वह मुझे निजपने भासित नहीं 
होता । अ्रहाहा ! यह धर्म है। जिसने ऐसा अनुभव किया, उसी ने श्रात्मा 
को जाना, धर्म किया - यह कहा जा सकता है, अन्यथा नहीं । 


'कोई भी परद्रव्य परमाणुमात्र भी मुझरूप भासते नहीं कि जो 
भावकरूप तथा ज्ञेयरूप से मेरे साथ एक होकर मुझे पुनः मोह उत्पन्न करे ।! 
देखो ! कंसी स्वरूप की नि:शंकता व दृढ़ता है। धर्मात्मा जीव अ्रप्रतिहत- 
पने क्षायिकभाव प्राप्त करनेवाला है, ऐसी दृढ़ता से बात करता है। वह 
कहता है कि कोई भी परद्रव्य परमाणुमात्र मुभरूप भासित नहीं होता 
तो भावकपने या ज्ञेयरूप से मेरे साथ एक होकर वह मुझे पुनः मोह कंसे 
उत्पन्न कर सकता है ? अहाहा ! कैसा दृष्टि का जोर ! कसा वेराग्य |! व 
कसी उदासीनता ! ! ! इस जोर में वे कहते हैं कि अब परद्रव्य मेरा 
है; ऐसा मोह उत्पन्न होना मुझे संभव ही नहीं, ऐसा हो ही नहीं सकता । 


श्री प्रबचनसार ६२वीं गाथा में भी इसीप्रकार बात आई है कि - 

जो मोहदृष्टि आ्रागम की कुशलता व आत्मज्ञान द्वारा नाश को प्राप्त हुई 

है, वह श्रब पुनः उत्पन्न होगी ही नहीं । यहाँ भी यही बात कही है कि 

वह मोह पुन: किसलिए उत्पन्न हो ? क्‍योंकि निजरस से ही मोह को मूल 

उखाड़ कर, पुन: अंकुर न उपजे - ऐसा नाश करके, महान ज्ञानप्रकाश 

उभ प्रगट हुआ है। ज्ञान-व आनंद के रस से मेंने मोह को मूल से ही उखाड़ 
दिया है, पुनः मोह उत्पन्न न हो - ऐसा नाश किया है । 


देखो ! पंचमकाल के मुनिराज भगवान केवलज्ञानी का विरह होते 
हुए भी अपने अ्रन्तर अनुभव की बात कहकर ऐसा फरमाते हैं कि मैं तो 
जशानस्वरूपी भगवान है, ऐसा महान ज्ञानप्रकाश मुझे प्रगट हुआ है.। 
उैपेकारण राग व परज्ञ य मेरे हैं, ऐसा मोह अब पुनः मुझे. उपजनेवाला 
नहीं है; क्योंकि इसको मैंने मल से ही उखाड़ दिया है। इसी का नाम 


रि 


आत्मा का जानना है और यही धर्म है। 


गाथा ३८ के भावाथ पर प्रवचन 


अ आत्मा अनादिकाल से मोह के उदय से अज्ञानी था श्रर्थात्‌ दर्शनमोह 
- था तथा इसको परतरफ का जुड़ान था। चैतन्यस्वभाव के प्रति 
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जुड़ान: करना चाहिए था, वह तो नहीं करके इस आत्मा ने स्वभाव को 
छोड़कर भावकरूप मोहकम में जुड़ान किया । उससे उत्पन्न हुआ भाव्य जो 
सिथ्यात्व, उसके कारण यह आत्मा अ्रनादिकाल से श्रज्ञानी था; परन्तु 
श्रव श्रीगुरु के उपदेश व अपनी काललब्धि से ज्ञानी हुआ । श्री समयसार- 
कलशटीका में २८वें कलश में आ्राता है कि श्रनादि से जीव मरणखतुल्य 
हो रहा है। दया, दान, ब्रत के परिणाम से मुझे लाभ होता है -ऐसा 
मानकर जीव ने अपना घात किया है, अपने को मरणतुल्य बना लिया है। 
वह भ्रान्ति परमगुरु तीर्थंकरदेव के उपदेश सुनने से मिठती है। श्रीगुरु भी 
जो तीर्थंकर का उपदेश है, उसे ही कहते हैं। श्ररेरे ! दया दान के 
विकल्प से मुझे लाभ होता है - ऐसा मानकर इस जीव ने इस जागती- 
जीवती चेतन्यज्योति का घात कर लिया है । 


ऐसा अज्ञानीजीव श्रीगुरु के उपदेश से व अपनी काललब्धि से ज्ञानी 
हुआ । पुरुषार्थ करते हुए काललब्धि पक गई औौर वह ज्ञानी हो गया 
(यहाँ पाँचों समवाय एकसाथ होते हैं, ऐसा समझना ) तथा उसने ही अपने 
स्वरूप को परमार्थे से जाना 'कि मैं एक हूं, शुद्ध हूँ, अरूपी हूँ, दर्शन 
ज्ञानमय हूँ । 


' शास्त्र पढ़कर तो विकल्पों में स्वरूप को अनन्तबार जाना, परन्तु 
प्रमारथ से स्वंरूप नहीं जाना । अहाहा ! सम्यग्दर्शन कया वस्तु है, इसकी 
लोगों को खबर नहीं है । स्वरूप को परमाथ से जानने से मोह का समुल नाश 
हुआ, मिथ्यात्व का नाश हुआ । भावकभाव व ज्ञेयभाव से भेदज्ञान हुआ । 
भावकभाव श्रर्थात्‌ मोहकर्म । जिसके निमित्त से जीव में राग-द्वेष-मोहरूप 
विकारी भाव्य-अ्रवस्था प्रकट होती है, वह भावक है। ऐसे भावकभाव 
तथा ज्ञेयकभाव से अर्थात्‌ समस्त परद्रव्यों से उसे भेदज्ञान हुश्नमा तथा 
अपनी स्वरूप-सम्पदा अ्रनुभव में आ गई । श्रह्महा ! श्रनंत अतीन्द्रिय आनंद 
की लक्ष्मी, अतीन्द्रिय ज्ञान, अतीनिद्रिय श्रद्धा, अतीन्द्रिय शांति आदि स्वरूप- 
सम्पदा अनभव में आ गई । दया, दानादि राग जीव की स्वरूप-सम्पदा 
नहीं हैं, ये तो विभाव हैं । किसी को ऐसा लगे कि इसप्रकार से तो व्यवहार 
उड़ जाएगा, व्यवहार नष्ट हो जाएगा; परन्तु भाई ! व्यवहार तो 
राग है, रागसे जुदा पड़ा व भेवज्ञान हुआ तो लाभ ही हुआ । राग से 
भिन्न पड़ते ही स्वरूप-सम्पदा अनुभव में आयी तो पुनः मोह उत्पन्न 
कैसे हो ? अर्थात्‌ नहीं होगा । मोह को जड़ से उखाड़ देने से पुनः मोह 
उत्पन्न नहीं होगा । 
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अब. ऐसा जो आत्मानुभव हुआ, उसकी महिमा कहकर श्राचार्यदेव 
प्रेरशारूप काव्य कहते हैं कि ऐसे ज्ञानस्वरूप आत्मा में समस्त लोक 
निमग्न हो जाओ (:- .. | ह 

का (मालिनी) 

सज्जन्तु निर्भेरमंमी समसेव लोका ._ 

' - आलोकघुच्छलति शान्तरसे समसस्‍्ता:॥१ 
प्राप्लाव्य विश्वमतिरस्करणीं भरेण 
. प्रोन्सनग्त एव भगवानवबोधसिन्धु : ॥३२॥॥ 

इ्लोकार्थ :- [ एबः भगवान्‌ अवबोधसिन्धु : | यह ज्ञानसमुद्र 
आत्मा [ विश्रमतिरस्करिणी भरेर आप्लाव्य ] विभ्रमरूपी आड़ी चादर 
को समूलतया डुबोकर (दूर करके) | प्रोन्‍्मग्न: | स्वयं सर्वाग प्रगट हुआ 
है; | श्रमी समस्‍्ताः लोकाः ] इसलिये अब ह समस्तलोक | शांतरसे ] 
उसके शांतरस में [ समम्‌ एवं ] एक साथं ही | निरभरम्‌ | अत्यन्त 
[ मज्जन्तु ] मग्न हो जाओ; जो शांतरस [ श्रलोकम्‌ उच्छुलति ] 


समस्त लोकपर्यंत उछल रहा है। 


भावाथे :- जैसे समुद्र के आड़े कुछ आ जाये तो जल दिखाई नहीं 
देता और जब वह आड़ दूर हो जाती है, तब जल . प्रगट होता है; वह 
प्रगट होने पर लोगों को प्रेरणायोग्य .होता है कि “इस जल में सभी लोग 
स्नान करो | इसीप्रकार यह आत्मा विश्रम से आच्छादित था, तब उसका 
स्वरूप दिखाई नहीं देता था; अ्रब विभ्रम दूर हो जाने से यथास्वरूपं (ज्यों 
का त्थों स्वरूप) प्रगट. हो गया, इसलिये अब उसके वबीतरागविज्ञानरूप 


शांतरस में एक ही साथ सर्वेलोक मग्त होश्रो' - इसप्रकार आचार्यदेव ने 
प्रेरणा की है । ह । 


अथवा इसका अर्थ यह भी है कि जब आत्मा का शभ्रज्ञान दूर होता 
है, तब केवलज्ञान प्रगठ होता है और केवलज्ञान प्रगट होने पर समस्त 


लोक में रहनेवाले पदार्थे एक ही समय ज्ञान में फलकते हैं, उसे समस्त 
लोक देखो ॥३श२॥ | ह 


कलश ३४ पर प्रवचन 


आत्मानुभव को महिमा कहकर आचार्य देव ने इस प्रेरणा रूप 
काव्य में कहा है कि ऐसे ज्ञानस्वरूप आत्मा में समस्त लोक निमग्न ही 
जाओो ! यह ज्ञानसमुद्र भगवान आत्मा विश्रमरूपी आड़ीचादर को दर 
करके स्वयं सर्वांग प्रकट हुआ है। जीव अधिकार का यह अन्तिम कलश ' 
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है। इसमें कहते हैं कि भगवान आत्मा ज्ञानसिन्धु है, स्वयं ज्ञानस्वरूप ही 
है। यहाँ 'यह' शब्द द्वारा इसका प्रत्यक्षपना बताया है। 
ज॑से अ्रपने सामने बड़ा भारी समुद्र हो, किन्तु श्राँख व समुद्र के बीच 
चार हाथ की चादर हो तो समुद्र दिखाई नहीं देता । उसीप्रकार राग व 
पुण्यादिभाव मेरे हैं, इनमें ही मेरा श्रस्तित्व है, जब तक ऐसी मिथ्यात्वरूपी 
चादर की आड़ है, तब तक ज्ञानसमुद्र भगवान आत्मा दिखाई नहीं देता । 
चंतन्यस्वरूप से विपरीत राग, वह मेरा व एकसमय. की पर्याय, वह मैं 
अ्रब तक ऐसी जो पर्यायबुद्धि थी, वही विश्रम था। जब भेदज्ञान से उस 
विश्रम की चादर को दूर कर दिया, हटा दिया, विश्रम का नाश कर 
दिया; तब भगवान आत्मा स्वयं सर्वाज्भ प्रकट हो गया । 
आत्मा प्रमपरमेश्वरस्वरूप चिदानन्द भगवान है। 'रागादि मेरे 
हैं - ऐसे विश्रम का नाश करके स्वयं ज्ञान का समुद्र पर्याय में प्रकट 
हुआ । अतीन्द्रिय आ्रानंद, अ्रतीन्द्रिय शांति व अती न्द्रिय ज्ञानस्वभावी भगवान 
आत्मा का आश्रय लेने पर विश्रम की चादर नष्ट हुई तथा वह स्वयं 
पर्याय में सर्वाज्भ प्रकट हो गया । वस्तु तो श्रुव है.। -भ्रुव प्रकट नहीं होता, 
वह तो प्रकट ही है। ध्रुव पर दृष्टि जाते ही मिथ्यात्वदशा का नाश हुआ्ना 
और जैसा इसका शुद्धस्वरूप है, वैसा पर्याय में प्रकट हुआ श्रर्थात्‌ शांति व 
अतीन्द्रिय आनंद की निर्मलदशा प्रकट हुई। अन्दर पूर्णानन्‍्द का नाथ 
चेतन्यभगवान ज्ञान व आनंद से भरा हुआ है, उसकी दृष्टि होने पर 
सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की पर्याय प्रगट परिणशमित हुई । 
यहाँ जीव अधिकार पूरा होता है। देखो ! जैसा स्वरूप है, वेसा 
प्त होने पर अधिकार पूरा होता है। यहाँ लिखने में भी यह भ्रधिकार 
(अध्याय) पूरा हो रहा है और भाव में भी। अतः श्राचाय कहते हैं कि 
प्रोन्मग्न:' सर्वाज्भ प्रकट हुआ । असंख्यप्रदेश में जो परिपूर्ण ज्ञान व आरानंद 
स्वरूप है, उसमें दृष्टि करने से यह पर्याय में भी परिपूर्ण प्रकट हुआ । ब्रत 
पालने से, दयादानादि करने से या उपवासादि करने से भगवान आत्मा 
प्रकट हुआ - ऐसा नहीं कहा; क्योंकि ये सब तो राग की क्रियाएं हैं और 
राग से आत्मा प्रकट हो, यह तो भ्रम है। इस भ्रम को मिटाकर शुद्ध 
चैतन्यसागर पर दृष्टि निमरन करने से अतीन्द्रिय आनंद से प्रकट होता है । 
चैतन्यसिन्धु अर्थात्‌ चैतन्य का पात्र | भगवान शआात्मा चंतन्य का 
पात्र है, राग का नहीं है। कहा भी है 'शुद्धचेतनासिन्धु हमारो रूप है! । 
अहाहा ! आचाय॑ंदेव ने सबके लिए न्‍्यौता (प्रामंत्रण ) दिया है। 
वे कहते हैं कि यह चैतन्यसिन्धु प्रकट हुआ है, इसलिए समस्तलोक भअर्थात्‌ 


ह 
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सभी जीव उस आनंदसागर में निमस्त हो जाओ प्रध्यात्मतरंगिणी 
शास्त्र में इस कलश की टीका करते हुए सम्बोधन में 'भव्यजीव लिया | 
अभव्यजीव आत्मस्वरूप को नहीं पा सकते, इसलिए उन्हें नहीं लिया है । 


अहाहा ! सन्‍्तों की करुणा की धारा तो देखो !! कहते हैं कि तत 
आनन्द व शान्तरस का पात्र है, तू पूर्ण प्रभुता का घाम है। प्रभु / तू उससे 
ठहर ! लोग बेचारे बाहर के क्रियाकाण्ड में पड़कर अज्ञान में जीवन बिता 
रहे हैं। यद्यपि व्रत, तप, उपवास; भक्ति वगेरह क्रियाकाण्ड के विकल्‍प 
आत्मा के स्वरूप नहीं है; तथापि भ्ज्ञातीजीव क्रियाकाण्ड में जीवन बर्बाद 
कर देते हैं। उन्हें श्राचार्य आह्वान करके कहते हैं कि भगवान ! तू अकेला 
ज्ञान, आनन्द व शांति का धाम है। तू अपने इस धाम में श्रा जा ! पुण्य- 
पाप के स्थान में से निकल जा ! और अपने इस आनन्द के धाम में आ जा ! 


भगवान आत्मा शान्तरस का समुद्र चेतन्यसिन्धु अब प्रकट -हुआ 
है। इससे समस्तलोक उस शान्तरस में एक साथ ही मग्न हो जाओो। 
आचार्यदेव कहते हैं हे कि समस्त भव्यजीवो ! तुम अ्तीन्द्रिय आनन्दगभित 
शांतरस में ग्र्थात्‌ वीतराग-रस में एक ही साथ अत्यन्त मग्न हो जाश्ो ! 
श्र्थात्‌ ऐसे मग्न होश्लो कि फिर कभी इस आनन्द से बाहर निकलना होवे 
ही नहीं । अहाहा ! देखो तो सही, कसी अचुक रामबाण वाणी है। 
नहीं प सकोगे या थोड़ी सी ही प्राप्त कर सकोगे - ऐसी निराशाजन्नक 
बात नहीं की । आाचायदेव ने स्वयं आनन्दरस प्राप्त कर लिया है, अ्रतः वे 
यह चाहते हैं कि सभी जीव इस अतीन्‍्द्रिय आननन्‍्दरस को प्राप्त करें । सभी 
जीव शान्तरस -वीतरागरस में मग्तन हो जाओ, ऐसा मधुर संदेश आचारयें 
देव ने दिया है। अभ्यास नहीं है, इसलिए कठिन लगता है; किन्तु वस्तु 
स्वरूप ही ऐसा है । भगवान त्रिलोकीनाथ जिनेन्द्रदेव ने भी इसी रीति से 
ही पूर्शंदशा प्रकट की है और लोकालोक को जाननेवाला केवलज्ञान प्रकट 
किया है| अतः -उन्होंने उपदेश भी ऐसा ही दिया. है । - 


अश्न ;- समयसार कलश ४ में तो आता है कि जिनवाणी में 
रमना चाहिए, परन्तु वह दो नयों के आश्चित है; अतः हम क्या करें ? 


उत्तरः- श्री समथसार कलश ४ में आता है कि जिनवाणी सें 
रमना, सो तो ठीक है; पर उसका अर्थ क्या ? इस पर भी थोड़ा गम्भीरता 
से विचार करना चाहिए। कलशंटीका में उसका ऐसा स्पष्ट अर्थ लिखा 
है कि दिव्यध्वनि में कहा है कि उपादेयरूप - शुद्धजीववस्तु है, उसमें 
सावधानपने रुचि - श्रद्धा - प्रतीत्ति करना । स्वेज्ञ भगवान ने शुद्धात्मा, 
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पूर्ण-प्रानन्द के नाथ, प्रभु, जीवद्रव्य को उपादेय कहा है, वह ही झ्रादर 
करने लायक है - ऐसा कहा है । राग में रमने :की बात वहाँ नहीं.कही 
व्यवहार को तो मात्र जानने लायक कहा है । 


भगवान आत्मा एकसमय में पुरण""'पूर्णा“पूर्ण अनन्तगरणों से 
भरपूर आ्रांक्षम॒ करने योग्य उपादेयतत्त्व है। ऐसा भगवान की वाणी में 
आया है। वह एक ही आदरणीय है, वही स्वीकार करने योग्य है, वही 
एक सत्कार करने योग्य है। प्रभु ! तू इसकी पूजा कर ! .इसकी आरती 
उतार ! अपनी निर्मेलपरिणामों की धारा से इस एक ही की भक्ति 
कर ! इसे भज ! । 


आचाय कहते हैं कि समस्तंलोक , इस शान्तरस में अत्यन्त मग्न 
हो जाओ । ऐसे मग्न होश्रो कि जिससे बाहर नहीं आना पड़े। यह तो 
जीव-अधिकार की श्रन्तिम गाथा है न; अ्रतः कहते हैं कि शरीर को मत 
देख, क्योंकि यह तो मिट्टी है, हाड़-मांस का पिजड़ा है। अ्रन्दंर राग है 
इसे भी मत देख, क्योंकि आत्मा राग का पात्र नहीं है। आत्मा तो शुद्ध-बुद्ध, 
चेतन्यघन, .स्वयंज्योति, सुखधाम है । निर्मेलपर्याय प्रकट करके इस आत्मा 
को देख ! इसी में मग्न हो जा ! क्‍योंकि यही मार्ग है। जिनेश्वरदेव भी 
दिव्यध्वनि में ऐसा ही कहते थे और सन्‍तों ने भी भगवान का आड़तिया 
बनकर यही कहा है। भाई ! यह काम तो स्वयं ही करंना है। स्वयं 
सर्वाज्ध प्रकट हुआ है - ऐसा काम है न ? देव-शास्त्र-गुरु इसमें. कुछ भी 
मदद नहीं करते, क्योंकि जो स्वभाव प्रकट करना है; उसका स्वयं ही पात्र 
है, स्थान है । 

आत्मा अनन्त वीतरागी शांति का सम॒द्र है। आचार्य कहते हैं कि 
तू अपने स्वभाव को पर्याय में प्रकट कर ! तू स्वयं ही वीतरागी परिणति- 
रूप मोक्षमार्ग प्रकट कर ! व्यवहार से या निमित्त से मोक्षमार्ग का कार्य 
नहीं होता; तीनकाल में भी इनसे नहीं होता । वास्तव में तो जो मोक्षमार्ग 

कट हुआ है, यह इसका जन्मक्षण है। स्वभाव के सागर भगवान आत्मा 

ने स्वयं अ्रपना श्रद्धान-ज्ञान करके जो चारित्र प्रकट किया है; यह इस 
पर्याय की उत्पत्ति का जन्मक्षण है, इसको अन्य किसी की भी अपेक्षा नहीं 
है। वस्तु के क्रबद्ध परिणमन में पर्याय का जब आने का क्रम होता है 
तब वह स्वयं ही श्रकर्तापने से दर्शन-ज्ञान-चारित्र को प्राप्त होती है । 


अब कहते हैं कि वह शान्तरस समस्त लोकपय॑न्त उछल रहा है । 
भगवान आत्मा ज्ञान व आनन्द आदि अनन्तगणों से भरा शान्तरस का 
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समृद्र है। इसे उपादेय . करके, इसी में एकाग्र होने पर, विश्रम का का 
करके, शक्तियों का समूह पर्याय में प्रकट हुआ है। पूनम की रात्रि में जसे 
सागर उछलता है, उसी प्रकार यह पूर्ण॑वस्तु पूर्रापने उछल रही है। अ्रहाहा | 
प्राचायं कहते हैं. कि जिसमें शान्तरस उत्क्ृष्टपने से उछल रहा है, ऐसे 
भगवान आत्मा में है भव्यजीवों ! तुम अत्यन्त निम्न हो जाओ 
जिससे भगवान आत्मा स्वयं चारित्र, शान्ति व अत्यन्त श्रानन्‍्दरूप सुख 
की दशारूप परिणशमित हो जाय। श्रहो ! कैसी वीतरागवाणी ! ! कसा 
समयसार [!! 
जो शुद्धपने परिणमे उसको ही जीव कहा है। वस्तु तो जीवरूप 
से त्रिकाल है; किस्तु शुद्धपने परिणमे, तब उसे जीव कहा जा सकता है । 
कारणपरमात्मा तो त्रिकालशुद्ध ही है, इसको स्वीकार करने पर पर्याय 
में शुद्धता प्रकट होती है। निगोद की पर्याय हो या सिद्ध की, आत्मा तो 
पूर्णाननद का नाथ प्रभु त्रिकालशुद्ध एकरूप ही है। 'मैं ऐसा हूँ - ऐसा 
जो स्वीक(र करे, उसको तो ऐसा आत्मा है और जो ऐसे निजरूप से विमुख 
होकर राग व विकल्प को अ्रपना मानता है, उसे तो ऐसा आत्मा है ही 
नहीं; क्योंकि “मैं ऐसा हूँ -ऐसा इसने स्वीकार ही नहीं किया | मौजूद 
वस्तु भी इसे गैरमोजूद भासित होती है और रागादि जो श्रात्मा के 
स्वभाव में मौजूद हैं ही नहीं, वे मौजूद भासित होते हैं। भाई ! इन रागादि 
का लक्ष्य छोड़कर शान्तरस के स्थान स्वरूप सच्चिदानन्द प्रभु भगवान 
आत्मा का लक्ष्य करके, इसमें अ्रत्यन्त निमग्न हो जा! जिससे तुफे 
श्रतीन्द्रिय आनन्द होगा - ऐसा आचार्यदेव का संदेश है । । 
8 कलश ३२ के भावार्थ परं प्रवचन 
जेसे समुद्र के श्राड़े कोई. वस्तु आ जाती है तो समुद्र का पानी 
दिखाई नहीं देता और जब आड़ दूर हो जाती है, तब समुद्र का पानी 
कि दिखाई देने लगता है । पानी के प्रकट दिखाई देने पर ही लोगों को 
यह प्रेरणा मिलती है कि इस शीतल जल॑ में सर्वलोक स्नान करे] 
उसीप्रकार आत्मा विभ्रम से आच्छादित था अर्थात्‌ दया-दान-भक्ति के जो 
रागरूप परिणाम है, उनसे मुझे लाभ (धर्म) होगा - ऐसे सिथ् न 
था, उस राग की रुचि में ही २ के तक 
| हा रुक गया था; इसकारण भगवान आत्मा 


आच्छादित था, ढक गया है : इसलिए अपना स्वरूप दिखाई नहीं देता 
था। राग की रुचि की रे में आनन्द से भरा हुआ भगवान दिखाई नहीं 
दता था। वहिलेक्षी वृत्तियों के प्रेम 


में ज्ञानव आनन्दरू 
न्दरूपी जल 
हुआ भगवान चंत्तन्यसमुद्र दिखाई नहीं देता था। कक न 
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श्रब विश्रम दूर हुआ | दया, दान, भक्ति का विकल्प भले ही वह 
मन्दकषायरूप हो; तथापि राग ही है, धर्म नहीं है, आत्मा का स्वरूप नहीं 
है। यह राग बंध का कारण है, हेय है । इसप्रकार जब भ्रम दूर हुआ, तब 
यथाथस्वरूप प्रकट हुआ । अतीन्‍न्द्रिय आनन्द का नाथ प्रकट हुआा। 
सम्यग्दशन-ज्ञान हुआ्ना, अतः आनंद प्रकट हुआ । इसलिए सर्वे जगत्‌ अ्रब 
उस वीतराग-विज्ञानस्वरूप शान्तरस में एक साथ मग्न हो जाओ ! - ऐसी 
आ्रचायदेव ने प्रेरणा की है । 


भाई ) वीतराग सवज्ञदेव परमेश्वर का मार्ग जदा है; ब्रत, तप, 
भक्ति आदि से धर्म मानना तो राग से धर्म मानना है; किन्तु ये जैनधर्म 
नहीं है। पर की दया पालने का भाव राग है। पुरुषार्थंसिद्ध थुपाय में 
आचाये अ्मृतचन्द्रस्वामी ने राग को आत्मा की हिसा का भाव कहा है। 
सुन प्रभु ! सच्चा तत्त्व तूने सुना ही नहीं है। यह पूर्णानन्‍्द का नाथ 
जीवती चेतन्यज्योति है - ऐसे श्रात्मा को यथार्थ समझना, निज-आत्मा 
की दया है। उस आ्रात्मा को इससे उल्टा मानना, आत्मा की हिसा है । 


श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव व श्री अमृतचन्द्राचायंदेव तो परमेष्ठी थे, 
वे स्वयं वीतराग शान्तरस में निमग्न थे तथा यहाँ परमकरुणा करके जगत 
को भी उसमें मग्न होने की प्रेरणा करते हैं। वे कहते हैं कि प्रभु ! तुम 
भी आत्मा हो न ? दुनिया के मानापमान को छोड़कर निर्मानस्वभावी 
आत्मा में अहंपना स्थापित होने पर वीतराग शान्‍्तरस प्रकट होता है । 
श्रत: इस शान्तरस में से जगत्‌ निमग्न हो जाओ ! 


अथवा ऐसा भी शत्रर्थ होता है कि जब आत्मा का अज्ञान दूर होता 
है, तब केवलज्ञान प्रकट होता है श्ौर केवलज्ञान प्रकट होने पर समस्त 
लोकालोक के पदार्थ एक ही साथ ज्ञान में भलकने लगते हैं। जिनका 
मिथ्यात्व व अज्ञान नाश,हो जाता है, उसे अल्पकाल में केवलज्ञान प्रकट 
हो ही जाता है अथवा शभज्ञान अर्थात्‌ अल्पज्ञपना दूर हो जाता है, तब 
केवलज्ञान प्रकट होता ही है। केवलज्ञान एक समय में तीनलोक व 
तीनकाल को जानता है, संजीव ऐसे केवलज्ञान को प्राप्त करो - ऐसी 
प्रेरणा की है । 





पूर्वरद्ध का उपसंहार 


इति श्री समयसार व्याख्यायामात्मस्यातो पुव॒रंड्भः समाप्त । 





..._ इसप्रकार इस समयप्राभूत ग्रंथ की आत्मख्याति नामक टीका में 
टीकाकार ने पूर्वरज्धस्थल कहा । 


यहाँ टीकाकार का यह आशय है कि इस ग्रंथ को अलड्ार शली में 
नाटक रूप में वर्शन किया है । नाटक में पहले रज्भुभूमि रची जाती है । वहाँ 
देखनेवाले, नायक तथा सभा होती है। नृत्य (नादय, नाटक) करने- 
वाले होते हैं, जो विविधप्रकार के स्वांग रखते हैं तथा श्वृद्भारादिक आठ 
रसों का रूप दिखलाते हैं। वहाँ श्वृद्धार, हास्य, रोद्, करुणा, वीर, 
भयानक, वीभत्स और अद्भुत - ये आठ रस लौकिक रस हैं; नाटक में 
इन्हीं का भ्रधिकार है। नववाँ शांतरस है, जो कि अलौकिक है; नृत्य 
में उसका अधिकार नहीं है। इन रसों के स्थायीभाव, सात्विकभाव, 
अनभावीभाव, व्यभिचारीभाव और उनकी दृष्टि आदि का वर्णात रसग्रंथों 
में है, वहाँ से जान लेना । सामान्यतया रस का यह स्वरूप है कि ज्ञान में 
शेय आया, उसमें ज्ञान तदाकार हुआ, उसमें पुरुष का भाव लीन हो जाये 
भर अन्य जश्ञेय की इच्छा नहीं रहे, सो रस है। उन आठ रसों का रूप 
नृत्य में नृत्यकार बतलाते है। और उनका वर्णान करते हुए कवीश्वर जब 
अन्यरस को अन्यरस के समान भी वर्णान करते हैं, तब अ्रन्यरस का 
अन्यरस अ्रद्धभूत होने से अ्रन्यभाव रसों का अज्ज होने से, रसवत्‌ आदि 
अलझूगर से उसे नृत्यरूप में वर्शंन किया जाता है । । 
है यहाँ पहले रंगभूमिस्थल कहा । वहाँ देखनेवाले तो सम्यग्दृष्टि पुरुष 
हैं भौर अन्य मिथ्यादृष्टि पुरुषों की सभा है, उनको नृत्य दिखलाते हैं । 
नृत्य करनेवाले जीव-अजीव पदार्थ हैं और दोनों का एकपना, कर्ताकर्मपना 
श्रादि उनके स्वांग हैं । उनमें वे परस्पर अ्नेकरूप होते हैं, आठ रसरूप 
होकर परिणमन करते हैं; सो वह नृत्य है। वहाँ सम्यग्दुष्टि दर्शक जीव- 
अजीव के भिन्न स्वरूप को जानता है; वह तो इन सब स्वांगों को कमंकत 
जानकर शांतरस में ही मग्त है और मिथ्यादृष्टि जीव-अजीव में भेद नहीं 
जानते, इसलिये वे इन स्वांगों को ही यथार्थ जानकर उसमें लीन हो जाते 
हम उन्हें सम्यग्दृष्टि यथार्थस्वरूप बतलाकर, उनका भ्रम मिटाकर, 
“है शांतरस में लीन करके सम्यग्दष्टि बनाता है। उसकी सूचनारूप में 
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रंगभूमि के अन्त में आचारय॑ ने 'मज्जंतु"“*इत्यादि' - इस श्लोक की रचना 
की है, वह श्रब जीव-श्रजीव के स्वांग का वर्णन करेंगे, इसका सूचक है ; ऐसा 
आशय प्रगठ होता है। इसप्रकार यहाँ तक रंगभूमि का वशांन किया है। 
नृत्य कुतृहल तत्त्व को, मरियवि देखो धाय। 
निजानन्द रस में छको, आन सबे छिटकाय ।। 


इसप्रकार (श्रीमद्‌ भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यदेवप्रणीत) श्री समयसार 
प्रमागम की (श्रीमद्‌ अ्रमृतचन्द्राचार्यदेवविरचित) आत्मख्याति नामक 
टीका में पूवेरंग समाप्त हुआ । 


पृवरंग के उपसंहार पर प्रवचन 


इसप्रकार जीव अ्रधिकार की. पूर्णाता करते हुए जीव का वास्तविक 
स्वरूप क्या है ? - यह बताया है। इस ग्रन्थ को अलंकार से नाटक के 
रूप में वणित किया है। नाठक में पहले रंगभूमिस्थल रचा जाता है। 
वहाँ देखनेवाली सभा होती है तथा नृत्य (नाटक) करनेवाला नायक 
(नट) होता है, जो अनेक स्वांग धारण करता है। तथा श्ज्भारादि श्राठ 
रसों के रूप प्रदर्शित करता है। नाटक में श्रृद्धार, हास्य, रौद्र, करुण, 
वीर, भयानक, वीभत्स व अद्भुत - इसप्रकार ञ्राठ रस होते हैं, वे लौकिक- 
रस हैं (इन आठ रसों को भी श्री बनारसीदासजी ने लोकोत्तरस्वरूप में 
बताये हैं) नववाँ शान्तरस है, वह श्रलौकिक है। वीतरागभावरूप शान्तरस 
आत्मा का अलौकिकरस है। अतीन्द्रिय आनन्द व शान्ति का बिम्ब प्रभु 
आत्मा है। इस त्रिकाली शान्ति के बिम्ब भगवान आत्मा का आश्रय लेने 
पर परिणमन में जो शान्त"““शान्त"“"शान्त अभ्रकषायभाव उत्पन्न होता है, 
उसे यहाँ शान्तरस कहा है। इसको शान्तरस, आनन्दरस, स्वरूपरस, 
ग्रदुभुतरस, इसप्रकार अनेक नामों से कह सकते हैं । 

जीव का वास्तविक स्वरूप ज्ञाता-दष्टास्वभावी है। क्रमबद्धपर्याय 
के सिद्धान्त से भी न्‍्यायपूर्वक जीव ज्ञाता-दृष्टा मात्र है - यह सिद्ध होता 
है। अहाहा ! जीव की पर्याय क्रमबद्ध है। जिससमय जो पर्याय होना होती 
है, वही होती है - ऐसा कहकर जीव के अकर्तास्वभाव का वर्शन किया 
है । जो कुछ होता है, इसका कर्त्ता जीव नहीं है। इसलिए इसका अर्थ यह्‌ 
हुआ कि जीव ज्ञाता-दुष्टा है। 

वीतराग का कोई भी वचन हो, उसका तात्पर्य तो वीतरागता ही 
है | ऋमबद्धपर्याय के सिद्धान्त का भी तात्पर्य वीतरागता है। जीव को 
ऋक्रमबद्धपर्याय का जब निर्णाय होता है, तब वह ज्ञाता-दृष्टा हो जाता है। 
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स्वयं ज्ञाता-दृष्टा होकर शॉस्त्रे के तात्पयेरूप वीतरागता प्रकट होती है । 
यह वीतरांगता अपने न्रिकाली द्रव्य के आश्रय से प्रकट होती है। इसलिए 
करंमंबंद्धपर्याय के निंणंय में भी ज्ञाता का निंणेय हुआ | - 
“यह ग्रंथ नाटक के रूप में बनाया गया है। इसमें नाटक देखनेवाले 
सम्यर्दृष्टि (ज्ञानी) हैं। जो सम्यर्दृष्टि हैं, वे तो ज्ञाता-दृष्टा हैं। अनेक 
प्रकार के स्वांग आते हैं, किन्तु सम्यग्दुष्टि दर्शक उन्हें ज्ञाता-दृष्टा होकर 
देखते हैं, उसमें भ्रनुरंजिंत नहीं होते | 'चांहें श्रजीव का दृश्य आवे या कर्त्ता- 
कर्म का, वे इन संबको जानने-देखनेवाले हैं, इसी भाव: से देखते हैं। ज्ञानी 
आश्रव-बंध, कं््ता-कर्म इत्यादि किसी स्वांग में क्यों न हो; परन्तु वह 
प्रत्येक स्वांगे को ज्ञाता-दृष्टापने मात्र जानते ही हैं। बंध के स्वांग को व 
मोक्ष के स्वांग को भी मात्र जानते ही हैं। जो ज्ञाता है, वही वस्तुतः 
ज्ञायक है। : अब शी आक से 
सम्यरंदृष्टि 'वास्तंविक स्वाँग (भेष) का देखने-जाननेवांलोा है.। 
तथा वह मिथ्यादृष्टियों की सभा को भी यथार्थेस्वरूप बताता है। नृत्य 
करनेवाले श्रर्थात्‌ बदलनेवाले, परिणमन करनेवाले, .स्वाँग धरनेवाले 
जीव-श्रजीव द्रव्य हैं। वे दोनों एकरूप होकर प्रवेश करंते हैं। जीवद्र॒व्य 
राग व शरीर के साथ एक है, ऐसा स्वाँग रखकर आता है। तथा जीव 
कर्ता वे.परद्रव्य इसका कार्य, जीव कर्त्ता व॑ राग इसका कार्य - ऐसा कर्त्ता- 
कम का स्वाँग भी आता है। वहाँ सम्यर्दृष्टि जीव-श्रजीव व स्वभाव- 
विभाव के भिन्न-भिन्न स्वरूप को यथार्थपने जानता है।.वह तो इन सर्वे 
स्वॉगों को कमंक्ृत जानकर शान्तरस में ही मग्न रहता है। दया, दान व 
काम, क्रोघ॑ इत्यादि जो विकल्‍प आते हैं, वे सब कम कृत स्वाँग हैं, मेरे स्वयं 
के स्वाँग नहीं, मैं तो. एकमात्र ज्ञायकस्वरूप हूँ - ऐसी : श्रन्तर एकाग्रता 
करके, वह शान्तरस में लीन. रहता है । श्रहाहा ! भगवान आत्मा आनन्द 
ते शान्तरस का पिण्ड प्रभु अकेला ज्ञायक है। उसका जिसे अनुभव में 
सम्यक्‌ भान हुआ, वह जीव रागादि या शरीरादि के संयोग को अपने 
भिन्न जानता है और अपने आनन्द के रस में निमग्न हो जाता है। .. 
भिथ्यादृष्टि जीव-अ्रजीव के भेद को नहीं जानते । वे तो ऐसा मानते 
हैं कि शरीर मेरा, राग मेरा; इसप्रकार वे राग व शरीरादि के साथ एक- 
“ना करके जानते हैं। राग को तो भावकभाव कहा है। भावक श्रर्थात्‌ कर्म । 
3 मे के निमित्त से होनेवाला भाव है; इसलिए उसे भावकभाव कहा 
० पा दे । जीव की पर्याय है, तथापि ये स्वभावभाव 
रागादि निश्चय से अजीव हैं, उन्हें ग्रपना मानकर भज्ञानी इसमें 
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ही लीन हो जाता है और अ्शान्तभाव का अनुभव करता है। शरीर, राग, 
पुण्य, पाप इत्यादि जो स्वांग हैं, वे भ्रजीव हैं। वास्तव में वे भगवान 
आत्मा के सच्चे भेष नहीं हैं, .तथापि अनज्ञानी इन सब स्वाँगों को अपने 
स्वरूपमय जानकर उनमें तललीन हो जाते हैं और झ्ाकुलता का, दुःख का 
बेदन करते हैं। 


भाई ! धर्म बहुत सूक्ष्म वस्तु है। आत्मा ज्ञायकस्वरूप है - ऐसा 
जहाँ भान हुआ, वहाँ जीव को पर्याय में रागादि का संयोग होता है 
अजीव का संयोग होता है, चक्रवर्ती श्रादि पदों. का संयोग होता है; तथापि 
इन सबको अपने ज्ञानस्वभाव में श्रर्थात्‌ शान्तरसस्वरूप : भगवान-शआ्रात्मा 
में स्थित रहकर भिन्न जानता है। अहो ! आत्मा अतीन्द्रिय ज्ञान. व 
श्रतीन्द्रिय आनन्द इत्यादि गणों का पिण्ड है। उसको जिसने निजस्वरूपपने 
ग्रनुभव किया है, वे धर्मात्मा शान्तरस में निमग्न रहकर पर को मात्र 
परपने जानते हैं। अज्ञानी उनको अपना- मानकर आकुलतामय अशान्त- 
भाव में रहता है । 
उन शअज्ञानियों को सम्यग्द्ष्टि यथार्थस्वरूप बताकर, उनका भ्रम 
मिटाकर सम्यर्दृष्टि (ज्ञानी) बनाते हैं। सम्यर्दृष्टि भ्रज्ञानी को अन्तर 
की बात समभाते हैं कि भाई ! यह रागादि व शरीरादि तो बाह्य स्वाँग 
हैं, तेरी वस्तु नहीं है; ये तेरे में नहीं हैं, तू इनमें नहीं है। राग, पुण्य व 
शरीर -ये जीव के अधिकार में नहीं है। जीव के अ्रधिकार में तो ज्ञान, 
दर्शन, वी, आनन्द, शान्ति इत्यादि हैं। भाई ! तू तो. ज्ञायकस्वभावी 
त्रिकाल अखण्ड एकरूप वस्तु है। तेरी पर्याय में भी ज्ञान. व आनन्द का 
रस अ्रांवे - ऐसा तेरा स्वरूप है। श्रत: रागादि का लक्ष्य छोड़कर अन्तर 
में एकाग्र हो जा; जिससे शान्तरस प्रकट होगा, आ्ानन्दरस प्रकट होगा । 

राग से भिन्न आत्मा चिदानन्दघन प्रभु, अतीन्द्रिय आनन्द का नाथ 
है - ऐसा समकिती मिथ्यादुष्टि जीव को बताता है। तब ऐसा जानने- 
वाला. स्वयं आनन्द के नाथ आत्मा में रम जाता है। राग से छूटकर 
निराकुल आनन्द व शान्ति को प्राप्त हो जाता है। इस प्रकार वस्तु के 
यथार्थस्वरूप को जानकर भ्रम मिटाकर, शान्तरस में लीन होकर श्रज्ञानी 
सम्यग्दशन को प्राप्त होता है। उसकी सूचनारूप से रंगभूमि के अन्त में 
आ्राचारय 'मज्जन्तु' इत्यादि श्लोक कहते हैं। इसप्रकार रंगभूमि का वर्णन 
समाप्त हुआ । 

रज्भभूमि के अन्त में पंडित श्री जयचन्दजी छावड़ा मंगलस्वरूप 
प्रेरणात्मक छन्द कहते हैं कि :- 
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नृत्य कुतृहूल तत्त्व को, मरियवि देखो धाय । 
निजानन्दरस में छुको, आन सबे छिटकाय ॥। 


भाई ! मरकर भी -महाकष्ट हो, तथापि उम्र पुरुषार्थ करके 
तुम तत्त्व को देखो । सर्वेज्ञ परमेश्वर भगवान जिनेश्वरदेव ने जैसा कहा 
है, वेसे निजज्ञानानन्दस्वरूपी आत्मा में -स्थित हो जाश्रो । वे कहते हैं कि 
भाई ! तू राग के रस को छोड़ दे । तू इस जीवती ज्योतिस्वरूप जीव को 
जीवता देख ! (राग से जीव की हिसा होती है।) चेतनन्‍्य जीवन से 
जीवित भगवान आत्मा को जानकर राग से निवत्त हो जा |! दया, दान, 
व्रत, भक्ति इत्यादि भाव झ्राकुलता व दुःखमय हैं। उसमें तुझे जो रस 
गाता है, उसे छोड़ दे। भगवान आत्मा शान्तरस का सम॒द्र है, उसमें 
निमग्न होकर शान्तरस को प्राप्त कर आत्मा के आनन्द के रस में मस्त 
हो जा ! श्त्यन्त लीन हो जा ! समकितो सन्त व सर्व भगवन्त आनन्दरस 
का सागर एक भगवान आत्मा को ही बताते हैं। इसकारण श्रन्य सब 
छोड़कर एक निजानन्दरस में अत्यन्त लीन हो जाओ | इसप्रकार जीव- 
अ्रजीव अ्रधिकार का पूर्व॑रंग पूर्ण हुआ । 
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मिथ्यात्व-ग्रन्थि का भेदन । ; । 


। जेसे कोऊ पातुर बनाय वस्त्र आभरन, ; 

आ्रवति अखारे निसि आाड़ौ पट करिके। ; 

; बुहू ओर दीवटि संवारि पट दूरि कीजे ;$ 

| । सकल सभा के लोग देखें दृष्टि धरिकों।। । 
| तेसे ग्यान सागर मिथ्याति ग्रंथि भेद करि, | 

उमग्यौ प्रगट - रह्मौ तिहँ लोक भरिकी। ; 

; ऐसौ उपदेस सुनि चाहिए जगत जीव, ; 

| सुद्धता संभारे जगजालसां निसरिके || ५ 

! - समयसार नाटक, जीवद्वार, छन्द ३५ ; 
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अनुभघ सम नहिं श्रौर 


अनुभव चिन्तामरिग रतन 

ह अनभव है रसकप। 

अनुभव मारग मोख को क्‍ 
अनुभव मोक्षस्वरूप ॥१८५॥ . 


अनुभौ के रस कौं रसायन कहत जग, 
अनुभो अभ्यास यहु तीरथ की ठौर है। 
अनुभौ की जो रसा कहावे सोई पोरसा सु, 
का - अनुभौ अधोरसा सौं ऊरध की दौर है ।। 
अनुभो की केलि यहै कामधेनु चित्रावेलि, 
अनुभौ कौ स्वाद पंच अ्रमृत कौ कौर है । 
अनुभौ करम तोरें परम सौं प्रीति जोरे, 
अनुभोौ समान न धरम कौऊ और है ॥१६॥। 


अनुभव चितामणि-रत्न है, शान्तिरस का कुआँ है,. 
मुक्ति का मार्ग है और मुक्तिस्वरूप है ।।१८।॥। 


अनभव के रस को जगत के ज्ञानी लोग रसायन कहते 

हैं, अनभव का अभ्यास एक तीर्थ॑भूमि है, अनुभव की भूमि 
सकल पदार्थों को उपजानेवाली (ज्ञान करानेवाली) है 
ग्रनभव नके से निकालकर स्वर्ग-मोक्ष में ले जाता है, अनुभव 
का आनन्द कामधेन और चित्रावेलि के समान है, अनुभव 
का स्वाद पंच अ्रमतों के भोजन के समान है। अनुभव कर्मों 
को क्षय करता है और परम-पद से प्रेम जोड़ता है, (कहां 
तक कहा जाय ?) अनुभव के समान अ्रन्य कोई घम 
नहीं है ॥।१६।। 
- समयसार नाटक, जीवद्वार, छन्‍्द १८-१६ 
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प्रथ जोवाजीवाबेकी भूतौ प्रविशतः । 


अरब जीवद्रव्य और अजीवद्रव्य - वे दोनों एक होकर रंगभूमि में 
प्रवेश करते हैं । 

इसके प्रारम्भ में मंगल के आशय से (काव्य द्वारा) आचाय॑देव 
ज्ञान की महिमा करते हैं कि सर्व वस्तुओं को जाननेवाला यह ज्ञान है, 
वह जीव-अजीव के सर्व स्वाँगों को भलीभाँति पहिचानता है। ऐसा 
(सभी स्वाँगों को जाननेवाला ) सम्यणज्ञान प्रगट होता है- इस अर्थरूप 
काव्य कहते हैं :- | क्‍ जे | 

४ 2 . -(शादलविक्रीड़ित ) 

_ जीवाजीवविवेकपुष्कलद्शा प्रत्याययत्पाषेदान्‌ 
आसंसारनिबद्धबंधनविधि8ध्वंसाहिशुद्ध स्फुटत्‌ । 
अत्मारासमनंतधास महसाध्यक्षेरत नित्योदितं 
धीरोदात्तमनाकुलं विलसति ज्ञानं मनो ह्वादयत्‌ ॥३३॥ 

श्लोकार्थ :- | ज्ञानं | ज्ञान है वह [ मनो ह्वादयत्‌ ] मन को आननन्‍्द- 

उप करता हुआ [विलसति] प्रगट होता है। वह [पाष्दान्‌] जीव- 
अजीव के स्वॉग को देखनेवाले महापुरुषों को [जीव-श्रजीव-विवेक- 
3.कल-दशा | जीव-अजीव के भेद को देखनेवाली श्रति उज्ज्वल निर्दोष 
दृष्टि के द्वारा [ प्रत्याययत्‌ ] भिन्न द्रव्य की प्रतीति उत्पन्न कर रहा है। 
| भासंसार-निबद्ध-बन्धन-विधि-ध्वंसात्‌ | अनादि संसार से जिनका 
विश दृढ़ बधा हुआ है - ऐसे हि पक के नाश से [विशुद्धं | 
2 हुआ है, [स्फुटत्‌ | स्फुट हुआ है - जैसे फूल की कली खिलती है 
के 3 विकासरूप है। और [आात्म-आ्रारामम्‌ ] के रमण करने 
हज आत्मा ही है, अर्थात्‌ उसमें अनन्त ज्ञेय के आकार श्राकर 
पा हैं, तथापि वह स्वयं अपने स्वरूप में ही रमता है; [श्रनस्तधाम ] 
_ अरकाश अनन्त है और वह | अ्रध्यक्षेरत महसा नित्य-उदित | प्रत्यक्ष 
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तेज से नित्य उदयरूप है | तथा वह धीर है, उदात्त (उच्च) है और इसी लिये 
अनाकुल है-सवव इच्छाश्रों से रहित निराकुल है। (यहाँ [धीरोदात्तम्‌] 
धीर, उदात्त, [श्रनाकुल | अनाकुल - यह तीन विशेषण शान्तरूप नृत्य 
के आभूषण जानना ।) ऐसा ज्ञान विलास करता है । 


भावार्थ :- यह ज्ञान की महिमा कही | जीव-श्रजीव एक होकर 
रंगभूमि में प्रवेश करते हैं, उन्हें यह ज्ञान ही भिन्न जानता है। जैसे नृत्य 
में कोई स्वाँग धरकर आये और उसे जो यथार्थरूप में जान ले (पहिचान 
ले) तो वह स्वाँगकर्ता उसे नमस्कार करके अपने रूप को जैसा का तैसा 
ही कर लेता है; उसीप्रकार यहाँ भी समझना । ऐसा ज्ञान सम्यर्दृष्टि 
पुरुषों को होता है; मिथ्यादृष्टि इस भेद को नहीं जानते ।।३३।। 


कलश ३३ पर प्रवचन 

: यहाँ जीव-श्रजीव - दोनों एक होकर रंगभूमि में प्रवेश करते हैं। 
प्रारंभ में मंगलाचरण के रूप में आचायंदेव ज्ञान की महिमा प्रगट करते 
हुए कहते हैं कि यह सम्यजज्ञान-सुर्य सर्वे वस्तुओं को जानता हुआ, जीव- 

अजीव के स्व स्वांगों को भली-भाँति पहचानता हुआ प्रगट होता है । 
यहाँ आचाये कहते है कि सम्यग्ज्ञान मन को आनंदरूप करता हुआ 
प्रगट होता है | यहाँ ज्ञान व आनंद मुख्यरूप से दो की बात की है। ज्ञान 
अर्थात्‌ शुद्ध जीव की सम्यग्शानरूप अवस्था, मन को श्र्थात्‌ आत्मा को 
आनंदरूप करती हुई प्रगट होती है। ज्ञान प्रगट: होने के साथ अतीन्‍्द्रिय 
आनंद प्रगट हो तो ही ज्ञान प्रगट हुआ कहा जाता है। ज्ञान प्रगट होने की 
यह मुख्य पहचान है। अ्रतीन्द्रिय श्रानंद प्रगट न हो तो ज्ञान का प्रगटपना 

भी नहीं कहा जाता । 

श्रव कहते हैं कि वह भेदज्ञान जीव-शभ्रजीव का स्वांग देखनेवाले 
महापुरुषों को जीव-भ्रजीव का भेद दिखानेवाली अ्रति उज्वल निर्दोष दृष्टि 
द्वारा भिन्न-भिन्न द्रव्य की प्रतीति उत्पन्न कर रहा है। भगवान शअ्ात्मा 
त्रिकाल एकरूप अखण्ड ज्ञान व श्रानंद का निधान है | तथा चेतन्यस्वभाव 
की जो दृष्टि प्रगट हुई अश्रथवा निज-निधान को परखनेवाली जो दृष्टि 
उत्पन्न हुई वह दृष्टि श्रति उज्वल व निर्मल है, यह दृष्टि जीव-अजीव 
को भिन्न-भिन्न करके देखती है । इस निमंल दृष्टि द्वारा प्राप्त हुआ ज्ञान 
अचेतन शरोर व रागादि से चेतन्यघाम प्रभु आत्मा भिन्न है-यह स्पष्ट 
बता रहा है। श्रनादिकाल से निवद्ध ज्ञानावरणादि कर्मों के दृढ़ वन्धनों के 
नाश से विशुद्ध स्फुटित, फूल की कली की तरह विकासरूप; झाठों कर्म व 
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उनके निमित्त से हुए भावों से रहित वह ज्ञान भगवान आओआ्रात्मा के शुद्ध 
चेतन्यस्वभाव को प्रगट करता हुआ आनंद सहित प्रगठ होता है ! 


भगवान आत्मा संसार अवस्था में भी आठकमसे व उनके निमित्त से 
हुए भावों से भिन्न ही है । सिद्धदशा में जो आ्राठकर्मों से रहित होता है, बह 
तो पर्याय की अपेक्षा से कथन है । किन्तु जीवद्रव्य के स्वभाव में तो आठों 
ही ग्रजीवकर्मों का त्रिकाल अभाव है। निश्चय से भगवान आत्मा 
द्रव्यकर्मं, भावकर्म से भिन्न ही है। ऐसे भिन्न श्रात्मा का भान होने पर 
कर्मो का नाश करके ज्ञान प्रगठ होता है। जब स्वयं स्वभाव-सन्मुख होता 
है; तब विकार व कर्म दोनों छूट जाते हैं, इसे ही कर्मों का नाश करना 
कहा जाता है। 


जैसे फूल की कली अनेक पांखुड़ीरूप विकसित होकर खिल उठती 
है, उसीध्रकार ज्ञान प्रगट होने पर भगवान आत्मा अनच्तगुणों की 
पंखुड़ियों से पर्याय में खिल जाता है। सम्यन्दर्शन होने पर अ्रनन्तगुणों 
का विकास पर्याय में हो जाता है । शक्तिरूप से विद्यमान ज्ञान व आनन्द 
श्रादि अनन्तगुरा पर्याय में प्रगट हो जाते हैं । 


तथा वह ज्ञान केसा है ? यद्यपि उसमें अनन्त ज्ञेयों के आकार 
भेलकते हैं, तथापि स्वयं अपने स्वरूप में ही अन्तर्मग्त रहता है, रमता 
है। देखो, प्रनन्‍्त ज्ञेगों को जाननेवाला ज्ञान अपनी सामथ्ये से ही प्रगट 
होता है, ज्ञेयों से तहीं । वह ज्ञान कहीं ज्ञेयों में नहीं जाता। अपने 
भाव में तथा अपने क्षेत्र में ही रमता है, आराम पाता है। अ्रनस्त ज्ञेयों को 
जानते हुए भी स्वयं अपने ज्ञान में ही रमता है। अहाहा ! ज्ञानस्वरूप 
वात झात्मा पर से पृथक्‌ होकर जब अपनी ही सामथ्य से श्रपने स्वरूप 
+ खिला, तब ज्ञेयों के प्रति अपनत्व की मान्यता छूट गई और अ्रव ज्ञान 
जैयों को मात्र जाननेवाला है । अहो ! एक-एक कलश में ग्रमुतचन्द्राचार्य- 
रैव ने गजब की बात की है। उनके वचतों में कैसी गम्भीरता है। 
सनन्त जैयों को जानता हुआ ज्ञान, ज्ञान में ही रमता है, अन्यत्र नहीं । 


न और कंसा है वह ज्ञान ? वह अनन्त-अनन्त प्रकाशवाला है तथा 
होगे से नित्य उदयरूप है। भगवान ज्ञानस्वरूप झात्मा जब प्रगट 
गा से नित्य उदयरूप ही रहता है। केवलज्ञान हुआ हो या 
ला बहा का वह सदेव प्रगट ही रहता है। वह ज्ञान धीर है अर्थात्‌ 
पाना हैं, अचंचल है तथा उसमें प्रत्येक समय नई-तई 

मगर होती हैं - ऐसा उदात्त है। तथा अनाकुल है, इच्छाओं से 
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रहित निराकुल अतीन्द्रिय सुखस्वरूप है। धीर, उदात्त व अ्रनाकुल -ये 
तीन विशेषण आत्मा के परिणमन के तीन आभूषण जानना । ऐसा ज्ञान- 
स्वरूप भगवान आत्मा अपने ज्ञानस्वभाव में ही सदा विलास करता है । 


कलश ३३ के भावाथ पर प्रवचन 


यहाँ वत्तंमान प्रगट ज्ञान की महिमा बताई गई है। जीव-अ्रजीव 
एक होकर रंगभूमि में प्रवेश करते हैं । उन्हें यह ज्ञान ही भिन्न जानता है। 
जैसे नृत्य में कोई स्वाग घर कर आये, उसे जो यथार्थरूप से जान ले 
(पहिचान ले) तो वह स्वाँगकर्त्ता उसे नमस्कार करके अपने असलीरूप 
को धारण कर लेता है | उसीप्रकार यहाँ भी जब ज्ञान राग को रागरूप व 
ज्ञान को ज्ञानरूप से यथार्थ जान लेता है, तब जिसका जो असली स्वरूप 
है, वे अपने उसी स्वरूप से भिन्न-भिन्न होकर रह जाते हैं | ज्ञान ज्ञानरूप 
से रहता है व राग रागरूप से रहता है। अपने-अपने स्वरूप में दोनों 
भिन्नपने रहते हैं । 


ऐसा ज्ञान सम्यर्दृष्टि पुरुषों को होता है । जेसी वस्तु पूर्णा सत्य है, 
उसकी वेसी ही दृष्टि का नाम सत्दुृष्टि या सम्यरदृष्टि है। भगवान श्रात्मा 
पूर्णा प्रभु सच्चिदानन्दस्वरूप है। सत्‌ श्रर्थात्‌ शाश्वत ज्ञान व आनन्द- 
स्वरूप परिपूर्ण वस्तु । ऐसे सत्‌ की जिसको दृष्टि हुई, वह सम्यर्दृष्टि जीव 
है । सम्यग्दृष्टि को ही ऐसा भिन्‍नपने का यथार्थ ज्ञान होता है, मिथ्यादृष्टि 
इस भेद को नहीं जानते । दया, दान, ब्रत, भक्ति श्रादि का जो राग आता 
है, उसे अ्ज्ञानी अपना मानता है तथा उसका कर्त्ता बनता है। मिथ्यादृष्टि 
जीव अनन्तबार साधु हुआ व इन विकल्पों को कर्त्ता होकर करता है, 
क्योंकि वह राग व ज्ञान के भेद को नहीं जानता | राग व स्वभाव को 
ग्ज्ञानी एकपने से मानता है। सम्यग्दृष्टि को ही राग व स्वभाव की 
भिन्‍नता का यथाथे ज्ञान व श्रद्धान होता है । 


+-+-0-0>कप्0-- 


समयसार गाथा ३६९ से ४३ 


भ्रप्पाणमयारणंता मृढा दु परप्पवादिणो केई । 
जीव॑ अज्कवसारं कस्म॑ च तहा परूवेंति ॥३६॥ 
पवरे अ्ज्यवसारोसु तिव्वमंदाणुभागगं जीव॑ । 
मण्णंति तहा अबरे सपोकम्म॑ चावि जीवो त्ति ।॥४०॥। 
कस्मस्सुदर्य जीव॑ अवरे कस्माणुभागसिच्छेति 
तिव्वत्तणर्मंदत्तणगुणेहि जो सो हवदि जीवो ॥।४१॥। 


जीवो कम्सं उहय॑ दोण्णि वि खलु केइ जीवमिच्छेति । 
अ्वरे संजोगेशा दूु कम्साणं जीवमिच्छंति ।।४२॥॥ 

एवंविहा बहुविहा परमप्पाणं वरंति दुस्सेहा । 

ते रण परमट्ठवादी रिपच्छेयवादीहि रिपहिट्ठा ।॥४३॥॥ 
अरब जीव-अजीव का एकरूप वर्णात करते हैं :- 


को समूढ़, आत्म अभ्रजान जो, पर आत्मवादी जीव है, 

है कर्म, श्रष्यवसान ही जीव - यों हि वो कथनी करे ॥॥३६॥। 
शभ्ररु कोई अ्रध्यवसान में, श्रनुभाग तीक्षण-मंद जो । 
उसको हो साने श्रात्मा, भ्ररु श्रन्य को नोकर्म को ॥।४०॥। 
फो प्रन्य माने भ्रात्मा बस, कर्म के ही उदय को । 

को तोव-मंदगुरणोंसहित, कर्मोहि के श्रनुभाग को ॥४९।॥। 
को कर्म झ्रात्मा, उसय मिलकर जीव की झ्ाशा धरे ! 

को कर्म के संयोग से, अभिलाप झ्ात्मा की ऋरे ४०4 


दुबुद्धि यों ही और बहुविध, प्रातमा दर हझ, कटे । 
वे सर्व नहि परमार्थवादी, ये हि निलत्रत्नक्द कहे (४३३ 
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आत्मानसजानंतो मुढास्तु परात्मवादिनः केचित्‌ । 
जीवसध्यवसान॑ कर्म चर तथा प्ररूपयन्ति ॥३९॥ 


अपरेष्ध्यवसानेषु तीत्रसंदानुभागगं जीवमू । 
सनन्‍्यंते तथाउपरे नोकर्म चाषि जीव इति ॥४०॥ 


कर्ण उदय जीवमपरे कर्मानुभागसिच्छंति । 
तीब्रत्वमंदत्वगुखास्यां यथः स भवति जीवः ॥॥४१॥ 


जीवकर्सोभयं ट्े अपि खलु केचिज्जीवमिच्छंति । 
अ्परे संयोगेन तु कर्सर्णा जीवसिच्छंति ।४२।। 


एवंविधा बहुविधाः परमात्मानं बद्ंति दुर्मंघसः । 
ते न प्रजशार्थवादिन: निश्चयवादिभिनिदिष्टाः ॥४३॥। 


गाथा :- [ झ्रात्मानस्‌ श्रजानंतः| झ्ात्मा को न जानते हुए 
[परात्सवादिनः | पर को आत्मा कहनेवाले |केचित्‌ सृढ़ाः तु | कोई मूढ़, 
मोही, श्रज्ञानी तो [ श्रध्यवसानं | श्रष्यवसान को [तथा च | और कोई 
[कर्म | कर्म को [जीवमस्‌ प्ररूपयंति | जीव कहते हैं। [श्रपरे| श्रन्य कोई 
[ श्रध्यवसानेषु | अध्यवसानों में | तीव्रमंदानुभागगं | तीब्-मंद श्रनुभागगत 
को [जीव मन्यंते] जीव मानते हैं [तथा] और [अ्परे] दूसरे कोई 
[नोकस श्रषि च] नोकर्म को [जीवः इति] जीव सानते हैं | को ग्र्न्य 
कोई [ कर्मेणः उदय | कर्म के उदय को [जीवम ] जीव मानते हैं, कोई 
[यः | जो | तीतत्वमंदत्वगुणाश्यां | तीत्र-मंदतारूप गुणों से भेद को प्राप्त 
होता है [सः] वह [जीवः भवबति | जीव है - इसप्रकार [ कर्मानुभागस्‌ | 
कर्म के अनुभाग को [इच्छंति | जीव इच्छते हैं( - मानते हैं )। [ केचित्‌ ] 
कोई [जीवकर्मोॉभिय] जीव और कम [हे श्रपि खलु | दोनों मिले हुआ्नों को 
ही [जीवम्‌ इच्छंति] जीव मानते हैं [तु] और |श्रपरे | श्रन्य कोई 
[ कमरा संयोगेन] कर्म के संयोग से ही [जीवम्‌ इच्छंति | जीव मानते हैं । 
[एवचंविधा: | इसप्रकार के तथा [बहुविधाः | श्रन्य भी अनेक प्रकार के 
[दुर्मेघस: | दुर्वु द्धि - मिथ्यादृष्टि जीव [परम्‌ | पर को [ श्रात्मान |श्रात्मा 
[बदंति] कहते हैं। [ते] उन्हें |निश्चयवादिभिः | निश्चयवादियों ने 
(-सत्यार्थवादियों ने) [परमार्थवादिन:] परमार्थवादी (-सत्याथ॑वक्ता ) 
[न निदिष्टा: | नहीं कहा है । 
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इह खलु तदसाधारखलक्षरणाकलनात्कलीबत्वेनात्यंतविमृढा:ः 
संतस्तास्विकमात्मानमजानंतो बहवो बहुधा परमप्यात्मानसिति प्रलपंति । 
नेसगिकरागह्ेषकल्माषितमध्यवसानसेव जीवस्तथाविधाध्यवसानात्‌ 
अंगारस्येव काए्पादतिरिक्तत्वेतान्यस्थानुपलस्‍्यमानत्वादिति केचित्‌। 
अनाञनंतपुर्वापरिभुतावयवैकसंसर णक्कियारूपेरक्नी डत्कमेंव जीवः कर्मेणो- 
उतिरिक्तत्वेनानयस्पानुपलभ्यमानत्वादिति केचित्‌ । तीत्नसंदानुभवशभिद्यमा- 
नदुरंतरागरसनिर्भराध्यवसानसंतान एवं जीवस्ततो5तिरिक्तस्यान्यस्थानु- 
पलष्यमानत्वादिति केचित्‌ । नवपुराणावस्थादिभावेन प्रवर्तमानं नोकर्मेव 
जीव: शरीरादतिरिक्तत्वेनान्यस्थानुपलभ्यमानत्वादिति केचित्‌ । विश्वसपि 
पुष्यपापरूपेरपक्वासन्‌ कमंविपक एवं जीवः शुभाशुभभावादतिरित्तत्वेत्तत्य- 
स्पानुपलभ्यमानत्वादिति केचित्‌। सातासातरूपेणाशिव्याप्तसमस्तती त्र- 


टीका :- इस जगत में आत्मा का असाधारणलक्षण न जानने के 
कारण नपुंसकता से अत्यन्त विमूढ़ होते हुए, तात्त्विक (परमार्थभूत) 
आत्मा को न जाननेवाले बहुत से अज्ञानीजन अनेक प्रकार से पर 
को भी आत्मा कहते हैं, बकते हैं। कोई तो ऐसा कहते हैं कि स्वाभाविक 
अर्थात्‌ स्वयमेव उत्पन्न हुए राग-द्वेष के द्वारा मलिन जो अध्यवसान 
(मिथ्या-अशभिपष्राययुक्त विभावपरिणाम) वह ही जीव हैं, क्‍योंकि जैसे 
कालेपन से अन्य अलग कोई कोयला दिखाई नहीं देता, उसीप्रकार अध्यव- 
सान से भिन्न अन्य कोई आ्रात्मा दिखाई नहीं देता ।॥१॥| कोई कहते हैं कि 
ग्रनादि जिसका पूर्व अवयव है और अनन्त जिसका भविष्य का अ्रवयव 
है - ऐसी एक संसरणरूप (भ्रमण॒रूप) जो क्रिया है, उसरूप से क्रीड़ा 
करता हुआ कर्म ही जीव है, क्योंकि कर्म से भिन्न अन्य कोई जीव दिखाई 
नहीं देता। ॥२॥ कोई कहते हैं कि तीब्न-मंद अनुभव से भेदरूप होते हुए, 
दुरन्त (जिसका अन्त दूर है ऐसा) रागरूप रस से भरे हुये अध्यवसानों 
की संतति (परिपाटी ) ही जीव है, क्योंकि उससे अन्य अलग कोई जीव 
दिखाई नहीं देता ॥३॥| कोई कहता है कि नई और पुरानी अवस्था 
इत्यादि भाव से प्रव्तंमान नोकर्म ही जीव है, क्योंकि इस शरीर से अ्रन्य 
अलग कोई जीव दिखाई नहीं देता ॥४॥ कोई यह कद्ते हैं कि समस्त 
लोक को पुण्यपापरूप से व्याप्त करता हुआ कर्म का विपाक ही जीव है, 
पर्योकि शुभाशुभ भाव से अन्य अलग कोई जीव दिस्दाई नहीं देता ॥५।॥ 
पोई वहते हैं कि साता-प्रसातारूप से व्याप्त समस्त तीब्न-मन्दत्वगण 


बे 
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मंदत्वगुणाभ्यां भिद्यमानः फर्मानुभव एव जीवः सुखदुःखातिरिक्तत्वेनान्य- 
स्थानुपलभ्पमानत्वादिति केचित्‌ । मज्जितावदुभयात्मकत्वादात्मकर्मोभिय- 
सेव जीव: कात्स्स्यंतः कर्मणोतिरिक्तत्वेनानयस्थानुपलभ्यमानत्वादिति 
केचित्‌। श्रथक्षियासमर्थ: कर्मसंयोग एवं जीवः कर्मसंयोगात्खद्वाया 
इवाष्टकाष्ठसंयोगादतिरिक्तत्वेतान्यस्थानुपलभ्यसानत्वादिति केचित्‌। 
एवेवंप्रकारा इतरे5पि बहुप्रकाराः परमात्मेति व्यपदिशन्ति दुर्मेधस:, 
किन्तु न ते परसार्थवादिभिः परमार्थवादिन इति निर्दिश्य॑ते । 


भेदरूप होनेवाला कम का अनुभव ही जीव है, क्योंकि सुख-दुःख से अन्य 
अलग कोई जीव दिखाई नहीं देता ।॥६॥। कोई कहते हैं कि श्रीखण्ड की 
भाँति उभयरूप मिले हुए आत्मा और कम, दोनों ही मिलकर जीव हैं, 
क्योंकि सम्पूर्णातया कर्मों से भिन्न कोई जीव दिखाई नहीं देता ।॥७॥। कोई 
कहते हैं कि अथक्रिया में (प्रयोजनभ्ृतक्रिया में) समर्थ ऐसा जो कम का 
संयोग, वह ही जीव है; क्योंकि जेसे श्राठ लकड़ियों के संयोग से भिन्न श्रलग 
कोई पलंग दिखाई नहीं देता, इसीप्रकार कर्मों के संयोग से अन्य श्रलग कोई 
जीव दिखाई नहीं देता । (झ्राठ लकड़ियाँ मिलकर पलंग बना, तब वह 
अथेक्षिया में समर्थ हुआ्ला; इसीप्रकार यहाँ भी जानना) ॥।5।॥ इसप्रकार 
ग्राठ प्रकार तो यह कहे और ऐसे-ऐसे अन्य भी अ्रनेक प्रकार के दुबुद्धि 
(विविध प्रकार से) पर को आत्मा कहते हैं, परन्तु परमार्थे के ज्ञाता उन्हें 
सत्यार्थवादी नहीं कहते । 
भावार्थ :- जीव-अ्रजीव दोनों श्रनादिकाल से एकक्षेत्रावगाहसंयोग- 
रूप से मिले हुए हैं और अ्रनादिकाल से ही पुद्गल के संयोग से जीव की 
ग्रनेक विकारसहित अवस्थायें हो रही हैं। परमार्थेदृष्टि से देखने पर, 
जीव तो अपने चेतन्यत्व आदि भावों को नहीं छोड़ता और पुद्गल अपने 
मूतिक जड़त्व आदि को नहीं छोड़ता, परन्तु जो परमार्थ को नहीं जानते 
वे संयोग से हुए भावों को ही जीव कहते हैं। क्योंकि पुदूगल से भिन्न परमार्थ 
से जीव का स्वरूप स्वज्ञ को दिखाई देता है तथा सवेज्ञ की परम्परा के 
आगम से जाना जा सकता है, इसलिये जिनके मत में सर्वज्ञ नहीं हैं वे 
अपनी बुद्धि से श्रनेक कल्पनायें करके कहते हैं। उनमें से वेदान्ती, 
मीमांसक, सांख्य, योग, बौद्ध, नेयायिक, वेशेषिक, चार्वाक आ्रादि मतों के 
आ्राशय लेकर आठ प्रकार तो प्रगट कहे हैं; और अन्य भी अपनी-अपनी वुद्धि 
से अनेक कल्पनायें करके अनेक प्रकार से कहते हैं, सो उन्हें कहाँ तक 
कहा जाये ? 
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गाथा ३९ से ४३ एवं उसकी टोका पर प्रवचन 
ग्रब जीव-अजीव का एकरूप वर्णान करते हैं । 
इस जगत में बहुत से अ्ज्ञानीजन आत्मा का असाधारणलक्षरश 
नहीं जानने के कारण नपुंसकता से भ्र्थात्‌ पुरुषार्थही नता से श्रत्यन्त विमृढ़ 
होते हुए तात्त्विक (परमार्थभूत) आत्मा को नहीं जानने से नानाप्रकार 
की कल्पनाएँ करके पर को आत्मा मानते हैं । 


आत्मा का असाधा रणलक्षण ज्ञान है। ज्ञान द्वारा ही यह आत्मा 
जाना जाता है एवं ज्ञान द्वारा ही श्रात्मा की अ्रनुभूति व उपलब्धि हो 
सकती है | ज्ञान अर्थात्‌ स्व-संवेदनज्ञान - सम्यग्ज्ञान । इस सम्यन्ज्ञान से ही 
श्रात्मलाभ हो सकता है; परन्तु भगवान आत्मा ज्ञानस्वभावी है, ऐसा 
नहीं जानने के कारण अज्ञानीजन विमूढ़ हो रहे हैं । दया, दान, ब्रत, तप, 
भक्ति आ्रादि शुभराग से -पुण्यभाव से धर्म होता है; इन्हीं से आात्मलाभ 
होता है- ऐसा माननेवालों को- यहाँ झ्राचायदेव ने 'नपुंसक' कहा है। 
जैसे नपुंसक को संतान नहीं होती, उसीघ्रकार शुभभावों में धर्म माननेवालों 
को धर्म (रत्नत्रयरूप धमं) की संतति नहीं होती । अज्ञानी को शुभभावों 
से भिन्न भगवान आत्मा की खबर नहीं है, इसकारण वह शुभभाव से 
हटकर शुद्ध में नहीं आ्राता । इसीकारण वह नपुंसक है, पुरुषार्थीन है। 
शुभाशुभभावों से भिन्न होकर अपने ज्ञानस्वभाव से जो निज को जाने, 
प्रनुभवे - उसे पुरुष कहा है, भले ही . वह स्त्री का आत्मा हो । भाई ! सन्नी 
तो देह है, आत्मा कहाँ स्त्री है ? आत्मा तो शुभाशुभभावों का उच्छेदक 
अ्रनंत्तवीय का स्वामी है। 

भाई ! राग तो आत्मा के चेतन्यस्वभाव को घायल करता है, यह 
ग्रात्मा का घातक है। जो घातक हो या घायल करे, उससे शआ्रात्मा का 
लाभ कंसे हो सकता है ? श्री समयसार की गाथा १५४ में कहा है कि 
मोक्ष के कारणभूत सामायिक की प्रतिज्ञा लेकर जो अत्यन्त स्थल संक्लेश- 
रूप भ्रशुभ परिणामों को तो छोड़ता है, परन्तु अत्यन्त स्थूल विशुद्ध 
परिणामों (शुभभावों) में संतुष्ट होकर उन विशुद्ध परिणामों को छोड़ता 
नहीं है; वह सम्यर्दृष्टि नहीं है । इसकारण उसको सामायिक नहीं होता । 
राग की मंदता हो तो पुण्य तो होता है, परन्तु वह पुण्य पविन्नता में वाधक 
है, आत्मा की पवित्रता का घात करनेवाला है। धर्म की वात अलौकिक 
व सूक्ष्म है। भाई ! धर्म की पर्याय शुद्ध है, क्योंकि भगवान आत्मा स्वयं 
परमपवित्र शुद्धस्वरूप है | पवित्र के झाश्रय से ही पविच्नता प्रगठ -” 
झौर पविच्नता प्रगट होना ही धर्म है । रे 
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श्री समयसार के परिशिष्ट में ४७ शक्तियों का वर्णान किया है। 
वहाँ ऐसा कहा है कि आत्मा में एक वीये नाम की शक्ति है तथा अपने 
स्वरूप की रचना करना ही वीये गुण का कार्य है। स्वरूप की रचना 
करने के बदले में जो दया, दान, ब्रत इत्यादि शुभभावरूप राग को रखे, 
उसे यहाँ नपुंसक कहा है । 


भगवान आत्मा अनंतबलस्वरूप है। इसका बलगण परिणमन 
करके निर्मलता प्रगट करता है। सम्यग्दशेन आदि निर्मेल निश्चयरत्नत्रय 
प्रगट करे -ऐसा ही इसका स्वरूप है। भगवान की स्तुति, वन्दना, 
सेवा, पूजा करो, ब्रतादि पालो, उससे श्रात्मलाभ होगा - ऐसा कहने तथा 
माननेवाले सभी वीयंगरणा को नहीं जानते और ग्ात्मा को भी नहीं जानते। 
भाई ! ज्ञान व शुद्धता जिसका स्वभाव है-ऐसे निर्मलानंद प्रभु आत्मा 
के लक्ष्य से जो निविकार स्वसंवेदनरूप निर्मल शुद्धज्षान का परिणाम 
होता है, उससे आत्मा जाना जाता है। ब्रत, तप, पूजा, भक्ति व्यवहार- 
रत्नत्रय के साधनों से आत्मा का ज्ञान नहीं होता । निश्चयरत्नत्रय स्वभाव 
के बल से प्रगट होता है श्रर्थात्‌ निश्चयरत्नत्रय स्वसन्मुखता के पुरुषार्थ 
से प्रगट होता है, व्यवहाररत्नत्रय के साधन से नहीं । 


प्रश्त :- परमात्मप्रकाश, द्रव्यसंग्रह इत्यदि शास्त्रों में तो ऐसा श्राता 
है कि व्यवहाररत्नत्रय साधन है । 


ससाधान :- भाई ! वहाँ तो जब निश्चय प्रगट होता है, तब बाह्य 
निमित्त क्या होता है - इसका ज्ञान कराया है। करण (साधन) नाम 
का आत्मा में एक गण है। इस गण के कारण श्ात्मा स्वयं ही श्रपने 
निर्मेलभाव का साधकतम साधन है। अंतर्मख होकर निजस्वभाव को 
साधकपने से परिणमन करती हुई जो आत्मा की निर्मेल (निश्चय- 
रत्नत्रयरूप) पर्याय प्रगट हुई, वह आत्मा के साधन गुण का काये है 
व्यवहाररत्नत्रय का काय नहीं है । 


पुण्यभाव से धर्म का लाभ है, यह आत्मा का कत्तेव्य है- ऐसा 
माननेवाले तो अत्यन्त विमढ़ हैं| अत्यन्त विम॒ढ़' ऐसा कठोर शब्द श्राचार्य 
ने प्रयोग किया है, परन्तु इसमें ग्राचार्यदेव की करुणा ही टपकती है । 


परमार्थरूप से भगवान आत्मा तो शुभाशुभ भाव से पार शुद्धता - 
पवित्रता का पिण्ड है, परन्तु श्रनेक अ्ज्ञानीजन ऐसी पवित्रता से युक्त 
परमात्मस्वरूप शुद्धात्मा को नहीं जानते हुए राग, अध्यवसान विभावभाव 
आ्रादि को आ्रात्मा कहते हैं, वे नपंंसकपने से अत्यन्त विमृढ़ हो रहे हैं । 
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वे अ्ज्ञानीजन ऐसा कहते हैं कि शुभभाव शुद्धभाव में जाने के लिए 
नसैनी (सोपान या सीढी) है। पहले अशुभ से छूटकर शुभ में आता है, 
पीछे शुभ के द्वारा शुद्ध में जाता है। परन्तु भाई : यह परमाथ से नसेनी 
(सोपान) नहीं है। क्या कभी राग से वीतरागता में जाया जा सकता हा 
राग की दिशा परतरफ है व वीतराग की दिशा स्वतरफ है। दोनों की 
दिशा परस्पर विरुद्ध है । जिसकी दिशा विरुद्ध है, उसे शुद्धभाव की नसेनी 
कैसे कहा जा सकता है ? परतरफ की श्रोर जानेवाले कदम रखते-रखते 
स्व में केसे जाया जा सकता है ? शास्त्रों में जो व्यवहार को निश्चय का 
साधन कहा है, वह तो निश्चय के साथ जो व्यवहार निमित्तरूप होता है, 
उसका ज्ञान कराने के लिए उपचार से कहा है । 


कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने बहुत जोर देकर पुकार-पुकार कर कहा है कि 
मुनि तो नग्न दिगम्बर ही होते हैं। जो वस्त्र सहित हों, वे मुनि नहीं हैं। 
तथा जो वस्त्र सहित को मुनि माने-मनावे, स्त्री-मुक्ति माने-मनावे, जो 
इसीप्रकार की और भी अनेक अन्यथा बातें कहें, वे शास्त्र जेनशास्त्र 
नहीं हैं, वह शासन वीतराग शासन नहीं है । 


(१) कोई तो ऐसा कहते हैं कि स्वाभाविक अर्थात्‌ स्वयमेव उत्पन्न 
हुए राग-हेंष से मलिन जो अध्यवसान हैं, वेही जीव हैं, क्योंकि जैसे 
कालेपने से भिन्न कोई कोयला देखने में नहीं आता; उसी प्रकार अध्यवसान 
से जुदा कोई जीव दिखाई नहीं देता । उन अध्यवसानों से जुदा कोई आत्मा 
ही नहीं है - ऐसी भी किन्‍्हीं-किन्हीं भ्रज्ञानियों की मान्यता है । 


(२) कोई कहते हैं कि अनादि जिसका पूर्व अवयव है व शअ्रनंत 
जिसका भावी अवयव है - ऐसी एक संसरणरूप (भअ्रमणरूप) क्रिया से 
क्रोड़ा करता हुआ कर्म ही जीव है, क्योंकि कर्म से भिन्‍त कोई जीव दिखाई 
नहीं देता । इसी वात को दूसरे प्रकार से कहें तो श्रनादि-अनन्‍्त परिपाटी- 
रूप राग-हेषमय क्रिया के व्यापाररूप अवबव को धारण करनेवाला 
अवयवी श्रात्मा राग-देषमय ही दिखाई देता है। श्रनादि संतानरूप चले 
थ्रा रहे द्रव्यकर्मों का प्रवाह तथा उसमें जुड़ानरूप रागादि भावकर्म 
ही आत्मा है, क्योंकि आत्मा का इससे भिन्‍न कोई अन्य स्वरूप हमें 
भासित ही नहीं होता । जड़कर्म का उदय और उसके साथ रागरूप क्रिया 
ह्टी जिसका ग्रनादि-अ्नन्त कार्य है, वही आत्मा है; क्योंकि इनसे भिन्‍न 
कोई भ्रन्य आत्मा हमारे ज्ञान में नहीं आता । द्वव्यकर्म के उदय व भावकर्म 
को एकमेक माननेवालों का ऐसा अभिप्राय है । 
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श्री समयसार के परिशिष्ट में ४७ शक्तियों का वर्शान किया है। 
वहाँ ऐसा कहा है कि आत्मा में एक वीय नाम की शक्ति है तथा अपने 
स्वरूप की रचना करना ही वीय॑ गुण का कार्य है। स्वरूप की रचना 
करने के बदले में जो दया, दान, ब्रत इत्यादि शुभभावरूप राग को रखे, 
उसे यहाँ नपुंसक कहा है। 


भगवान आत्मा अनंतबलस्वरूप है। इसका बलगुण परिणमन 
करके निर्मेलता प्रगट करता है। सम्यग्दशंन आदि निर्मल निश्चय रत्नत्रय 
प्रगट करे -ऐसा ही इसका स्वरूप है। भगवान की स्तुति, वन्दना, 
सेवा, पूजा करो, ब्रतादि पालो, उससे श्रात्मलाभ होगा - ऐसा कहने तथा 
माननेवाले सभी वीयंगुण को नहीं जानते और अ्रात्मा को भी नहीं जानते । 
भाई ! ज्ञान व शुद्धता जिसका स्वभाव है-ऐसे निमलानंद प्रभु श्रात्मा 
के लक्ष्य से जो निविकार स्वसंवेदनरूप निर्मेल शुद्धँ्षान का परिणाम 
होता है, उससे आत्मा जाना जाता है। ब्रत, तप, पूजा, भक्ति व्यवहार- 
रत्नन्रय के साधनों से आत्मा का ज्ञान नहीं होता । निश्चयरत्नत्रय स्वभाव 
के बल से प्रगट होता है श्रर्थात्‌ निश्चयरत्नत्रय स्वसन्मुखता के पुरुषार्थ 
से प्रगट होता है, व्यवहाररत्नत्रय के साधन से नहीं । 


प्रश्त ः- परमात्मप्रकाश, द्रव्यसंग्रह इत्यदि शास्त्रों में तो ऐसा श्राता 
है कि व्यवहाररत्नत्रय साधन है। . 


समाधान :- भाई ! वहाँ तो जब निश्चय प्रगट होता है, तब बाह्य 
निमित्त क्या होता है - इसका ज्ञान कराया है। करण (साधन) नाम 
का आत्मा में एक गुण है। इस गुण के कारण आत्मा स्वयं ही अपने 
निर्मेलभाव का साधकतम साधन है। अंतर्मुख होकर निजस्वभाव को 
साधकपने से परिणमन करती हुई जो आत्मा की निर्मल (निश्चय- 
रत्नत्रयरूप) पर्याय प्रगट हुई, वह आत्मा के साधन गुण का काये है, 
व्यवहाररत्नत्रय का काय नहीं है । 

पुण्यभाव से धर्म का लाभ है; यह आत्मा का करत्तेंव्य है - ऐसा 
माननेवाले तो अत्यन्त विमूढ़ हैं। अत्यन्त विमूढ़' ऐसा कठोर शब्द आचार्य 
ने प्रयोग किया है, परन्तु इसमें आचारयदेव की करुणा ही टपकती है। 


परमार्थरूप से भगवान आत्मा तो शुभाशुभ भाव से पार शुद्धता - 
पविन्नता का पिण्ड है, परल्तु भ्रनेक अज्ञानीजन ऐसी पवित्रता से युक्त 
परमात्मस्वरूप शुद्धात्मा को नहीं जानते हुए राग, अध्यवसान विभावभाव 
झादि को आत्मा कहते हैं, वे नपुंसकपने से अत्यन्त विमूढ़ हो रहे हैं । 
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वे अ्ज्ञानीजन ऐसा कहते हैं कि शुभभाव शुद्धभाव में जाने के लिए 
नसैनी (सोपान या सीढी) है। पहले अशुभ से छूटकर शुभ में श्राता है, 
पीछे शुभ के द्वारा शुद्ध में जाता है। परच्तु भाई ! यह परमाथ से नसनी 
(सोपान) नहीं है। क्या कभी राग से वीतरागता में जाया जा सकता है ? 
राग की दिशा परतरफ है व बीतराग की दिशा स्वतरफ है। दोनों की 
दिशा परस्पर विरुद्ध है। जिसकी दिशा विरुद्ध है, उसे शुद्धभाव की नसेनी 
कैसे कहा जा सकता है ? परतरफ की श्रोर जानेवाले कदम रखते-रखते 
स्व में कैसे जाया जा सकता है ? शास्त्रों में जो व्यवहार को निश्चय का 
साधन कहा है, वह तो निश्चय के साथ जो व्यवहार निमित्तरूप होता है, 
उसका ज्ञान कराने के लिए उपचार से कहा है । 


कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने बहुत जोर देकर पुकार-पुकार कर कहा है कि 
मुनि तो नग्न दिगम्बर ही होते हैं । जो वस्त्र सहित हों, वे मुनि नहीं हैं । 
तथा जो वस्त्र सहित को मुनि माने-मनावे, स्त्री-मुक्ति माने-मनावे, जो 
इसीप्रकार की और भी अनेक अन्यथा वातें कहें, वे शास्त्र जेनशास्त्र 
नहीं हैं, वह शासन वीतराग शासन नहीं है । 


(१) कोई तो ऐसा कहते हैं कि स्वाभाविक श्रर्थात्‌ स्वयमेव उत्पन्न 
हुए राग-हेष से मलिन जो श्रध्यवसान हैं, वेही जीव हैं, क्योंकि जैसे 
कालेपने से भिन्न कोई कोयला देखने में नहीं श्राता; उसीप्रकार अरध्यवसान 
से जुदा कोई जीव दिखाई नहीं देता | उन अ्ध्यवसानों से जुदा कोई श्रात्मा 
ही नहीं है - ऐसी भी किन्हीं-किन्हीं भ्रज्ञानियों की मान्यता है । 


(२) कोई कहते हैं कि अनादि जिसका पूर्व अ्रवयव है व अनंत 
जिसका भावी अ्रवयव है - ऐसी एक संसरणुरूप (भ्रमणरूप) क्रिया से 
क्रीड़ा करता हुआ कर्म ही जीव है, क्योंकि कर्म से भिन्‍न कोई जीव दिखाई 
नहीं देता । इसी बात को दूसरे प्रकार से कहें तो श्रनादि-अनन्त परिपाटी- 
रूप राग-हेषमय क्रिया के व्यापाररूप अवयव को घारण करनेवाला 
अवयवी आत्मा राग-द्वेषमय ही दिखाई देता है। श्रभादि संतानरूप चले 
भ्रा रहे द्रव्यकर्मों का प्रवाह तथा उसमें जुड़ानरूप रागादि भावकर्म 
ही आत्मा है, क्योंकि आत्मा का इससे भिन्‍न कोई श्रन्य स्वरूप. हमें 
भासित ही नहीं होता । जड़कर्म का उदय और उसके साथ रागरूप- क्रिया 
ही जिसका अ्रनादि-अश्रनन्त कार्य है, वही आत्मा है; क्योंकि इनसे भिन्‍्त 
कोई अन्य आत्मा हमारे ज्ञान में नहीं आ्राता । द्रव्यकर्म के उदय व भावकर्म॑ 
को एकमेक माननेवालों का ऐसा अभ्निप्राय है। मी 


कक 
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आत्मा त्रिकालशुद्ध चिद्रुप वस्तु है, उसे नहीं जानने के कारण 
स्वरूप से भ्रष्ट होकर रागादि कर्मरूप क्रिया में ही जो तीनों काल वर्ते 
रहा है, त्र्थात्‌ जो रागादिरूप क्रिया में पहले था, अभी है व आगे रहेगा; 
बस, वही अ्रात्मा है- ऐसी कुछ भअज्ञानियों की मान्यता है । वे कहते हैं कि 
संसरण क्रियारूप से क्रीड़ा करता हुआ जो कर्म है, वही आत्मा है। कर्म 
के कारण जीव रखड़ता है और कर्म की क्रिया आत्मा की क्रिया है - 
ऐसा जो मानते हैं, उन्हें यहाँ मूढ़ व नपुंसक कहा है । 

(३) अन्य कोई कहते हैं कि तीत्-मन्द अनुभव से भेदरूप होते 
हुए दुरन्त (जिसका अन्त दूर है) रागरूप रस से भरे हुए अ्रध्यवसानों की 
संतति (परिपाटी) ही जीव है, क्योंकि उससे अन्य अलग कोई जीव 
दिखाई नहीं देता । कितने ही अ्ज्ञानी ऐसा कहते हैं कि “राग तीत्र से मन्द 
व मन्द से तीज होता रहता है, राग का कभी भ्रन्त नहीं आता, राग का 
अभाव हो -ऐसा आत्मा का स्वरूप ही नहीं है, अनादि-अनन्त राग की 
संतति ही आत्मा है, राग को संतति से रहित आत्मा का कोई स्वरूप 
नहीं है | उन्हें यहाँ आचाये ने मूढ़ व नपुंसक कहा है । 

बहुत से ऐसा कहते हैं कि जीव का मोक्ष हो जाने के बाद भी 
वह पुनः संसार में जन्म धारण करता है। अरे भाई ! यह बात सर्वथा 
असत्य है। क्‍या चना अग्नि में भुत जाने के बाद पुनः: उग सकता है ? 
जिसकी दृष्टि में शुभभाव का निषेध हुआ, वह पुनः कभी शुभ को नहीं 
करता (उसका कर्त्ता नहीं बनता ), तो फिर मुक्त होने के बाद राग करे व 
संसार में आरवे यह केसे हो सकता है ? 

अज्ञानियों ने राग के रस से रहित श्रात्मा अवादिकाल से भूतकाल 
में कभी देखा नहीं है तथा भविष्य में भी अनन्तकाल तक आत्मा रागमय 
ही रहेगा - इसप्रकार वे राग की संतति को ही आत्मा कहते हैं । 


(४) कोई कहता है कि नई व पुरानी अ्रवस्था के भाव से प्रवर्तमान 
नोकर्म ही जीव है, क्योंकि इस शरीर से भिन्न कोई अलग आत्मा दिखाई 
नहीं देता । परन्तु भाई ! दिखाई नहीं देता - ऐसा निर्णय किसने किया ! 
जिसने यह निर्णाय किया, वही आरात्मा है । अर्थात्‌ इसप्रकार तो श्रात्मा का 
ही श्रस्तित्व सिद्ध होता है । 

भगवान आत्मा तो शुद्धज्ञायकस्वभावी वस्तु है। परन्तु ज्ञायक 
की ओर जिसका लक्ष्य नहीं है - ऐसे अ्ज्ञानी पर्यायवुद्धि से शरीर को ही 
आत्मा मान लेते हैं। वे कहते हैं कि शरीर की उत्पत्ति में ही जीव की 
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उत्पत्ति है, शरीर का जब तक सद्भाव है तब तक जीव है, शरीर का 
अवसान होते ही जीव का भी अ्रवसान हो जाता है - ऐसा श्रज्ञानी जीवों 
का भ्रम है। उनका तक है कि अपनी इच्छानुसार शरीर में शारीरिक 
क्रियायें देखी जाती हैं। जैसे सोना, उठना, बैठना, चलना, फिरना, हाथ 
ऊपर उठाना - नीचे करना श्रादि सभी कार्य इच्छानुसार होते दिखाई 
देते हैं। अतः: शरीर ही श्रात्मा है। इसप्रकार यह चार्वाक मत की 
मान्यता है । 


(५) कुछ लोग ऐसा मानते हैं कि समस्त लोक को पुण्य-पापरूप 
से व्याप्त करता हुआ कमे का फल ही जीव है, क्योंकि शुभाशुभभाव से 
पृथक्‌ श्रन्य कोई जीव दिखाई नहीं देता। श्रज्ञानी को समस्त लोक में 
पुण्य-पाप का कत्तुत्व ही मात्र दिखाई देता है। शुभाशुभभावों से भिन्न 
भगवान आत्मा उसे दिखाई नहीं देता । परन्तु पुण्य-पाप से भिन्न श्रात्मा 
नहीं है - ऐसा निर्णय तो ज्ञान ने ही किया है न ? किन्तु इस ज्ञान पर 
अ्ज्ञानी की दृष्टि नहीं जाती । यहाँ पुण्य-पाप के कर्ता की बात कही है । 
शुभाशुभभाव से भिन्न कोई आ्रात्मा अज्ञानी को दिखाई नहीं देता । 


(६) इस छठवें बोल में भोकतृत्व की बात ग्रहण की है। 
कहते हैं कि साता-असातारूप से व्याप्त समस्त तीब्र-मन्दत्वरूप गुणों 
द्वारा भेदरूप होनेवाला कर्म का अनुभव ही जीव है, क्‍योंकि सुख-द्ुःख से 

अन्य अलग कोई जीव दिखाई नहीं देता । भगवान आत्मा अननन्‍्त-श्रनन्त 
गुणों का धाम है, परन्तु अ्ज्ञानी की इस ओर दृष्टि नहीं है | यह तो साता 
में मन्द व असाता में तीत्र - ऐसे भेदरूप कर्म के अनुभव को ही जानता है 
और यही जीव है - ऐसा मानता है | साता के अनुभव में सुख (अल्प दुःख ) 
का वेदन तथा असाता के उदय में दुःख (तीत्र दुःख) का वेदन दिखाई 


देता है। इसकारण जो सुख-दुःख का अनुभव होता है, उसे ही जीव 
मान लेता है । 


अज्ञानी की दृष्टि निरन्तर पर्याय पर ही रहती है। चेतन्यमूर्ति 
त्रिकाली शुद्धात्मा की ओर उसकी दृष्टि ही: नहीं है। इसकारण साता- 
असाता के उदय में जो मोहजनित सुख-दुःख का वेदन है, उससे भिन्न 
शुद्ध आत्मजनित वेदन भी हो सकता है - इस बात का भावभासन श्रज्ञानी 
को नहीं होता । ऐसा पर्यायवुद्धि जीव अ्नन्तशक्तियों से मण्डित चरिकाली 
शुद्ध आात्मद्रव्य को दृष्टि का अभाव होने से सुख-दुःख की कठंपनास्वरूप 
जो साता-असाता का बेदन होता है, उसे ही भ्रमवश आत्मा मानता है । 
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(७) अन्य कोई ऐसा कहते हैं कि श्रीखण्ड की भाँति उभयरूप 
मिले हुए आत्मा व कर्म - दोनों ही मिलकर जीव हैं, क्‍योंकि सम्पूर्रतया 
कर्मों से भिन्न कोई जीव दिखाई नहीं देता । अज्ञानी कहता है कि समस्त 
कर्मों से रहित भी कोई आत्मा होता है - ऐसा ज्ञात्त नहीं होता, किन्तु 
भाई ! निश्चय से तो वस्तु त्रिकाल कर्मरहित ही है। परलच्तु वह वस्तु- 
स्वभाव पर दृष्टि करे तब न ? यह तो पर्याय में आत्मा व कर्म - उभयरूप 
मिले हुए देखता है और इसकारण इसी को आत्मा मानता है। वास्तव में 
तो कर्म से भिन्न जीव नहीं है! - इसे जाननेवाला स्वयं जीव ही तो है। 

एकसमय की पर्याय व्यक्त है, प्रगट है और त्रिकाली वस्तु (आ्रात्मा) 
अप्रगट है। अव्यक्त वस्तु प्रगट पर्याय में नहीं आती है, इसलिए 
अ्व्यक्त - श्रप्रगट कहलाती है। यद्यपि वस्तु पर्याय में नहीं आती, तथापि 
उसका ज्ञान पर्याय में आ्राता है। वस्तुतः ज्ञान की पर्याय में चेतन्य 
आत्मा ही ज्ञात हो रहा है। ज्ञान का निश्चय से स्व-परप्रकाशक स्वभाव 
होने से ज्ञायक इसमें ज्ञात हो ही रहा है, परच्तु अज्ञानी जीव की दृष्टि 
ज्ञायक पर नहीं है। पर्यायबुद्धि से पुण्य-पाप करना तथा साता-श्रसातारूप 
सुख-दु:ख का वेदन करना ही जीव है - ऐसी श्रज्ञानी की मान्यता है । 

जो शुद्धभाव का कर्ता व अतीन्द्रिय आनंद का भोक्ता है, वही जीव 
है, परन्तु यह बात अज्ञानी को बेठती नहीं है । इसका निणंय करने के लिए 
उसके पास समय ही कहाँ है ? परन्तु भाई ! आत्मा नहीं है, नहीं है - ऐसा 
निर्णय तू ज्ञान में करता है या पुण्य-पाप के भावों में करता है या सुख- 
दुःख की कल्पना में करता है ? सुख-दुःख की कल्पना तो अचेतन है, तथा 
शुभाशुभभाव भी जड़ हैं, अ्चेतन हैं। ये अचेतत भाव चेतन्यस्वरूप जीव 
के निषेध का निर्णय केसे कर सकते हैं? जो आप ऐसा कहोगे कि ये 
निर्णाय चेतन करता है तो जीव इन सब कर्मों से जुदा है - यह बात स्वतः 

सिद्ध हो जाती है। परन्तु जिसकी मान्यता में पर्याय ही स्वेस्व है - ऐसे 
ग्रज्ञानी जीव के समक्ष कर्म और आत्मा अलग-अलग खड़े दीखें, तब वह 
उन्हें अलग-प्रलग माने और ऐसा उसे कहीं दीखता नहीं; इसकारण वह 
आत्मा व कर्म दोनों मिलकर जीव हैं - ऐसा ही मानता है । 

वैसे तो यह नववें ग्रेवेयक तक गया, तब शास्त्रों से धारणारूप में यह 
वात तो जानी थी कि शुभाशुभभाव व सुख-दुःख की कल्पना से आत्मा 
जुदा है। परन्तु यह वात धारणारूप से थी, वस्तुतत्त्व की यथाथ श्रद्धा 
सहित नहीं थी । ग्यारह अंग पढ़ा तो इसमें आ्रात्मा और भेदज्ञान की सब 
वातें आई थीं, यहाँ तक कि तब यह श्रज्ञानी दूसरों को उपदेश भी देता 
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था कि आत्मा शुभाशुभभाव से भिन्न, अखण्ड, एक है; परन्तु इस शुभाशुभ 
भाव से भिन्न आत्मा का अनुभव नहीं हुआ था। भगवान झात्गा प्रानद- 
स्वरूप है' इस ओर इसकी दृष्टि नहीं गई थी । ऐसे ग्रात्मा की प्र्ती ति नहीं 
हुई थी; शास्त्र के अनुसार कहता था, अनुभव के आधार पर नहीं । । 
यहाँ इस गाथा में तो स्थूलपने जो ऐसा मानता है कि 'कर्म से 
जदा जीव दिखाई नहीं देता' उसबी बात वाही है । किन्तु वास्तव में तो 
स्थारह अंग के पाठी अज्ञानी की भी अंतरंग में ऐसी ही मान्यता है । 
शुभाशुभभाव का कर्त्त,त्व श्रात्मवस्तु में नहीं है, आत्गवस्तु ता ज्ञायक द्दी 
है | इसप्रकार की घारणा तो की, परन्तु पर्यायवुद्धि नहीं टूटी । कम व 
आत्मा पृथक्‌ है, इसप्रकार नवतत्त्वों को जुदा जानता तो था, किन्तु भेद- 
ज्ञानपूर्वक उनसे आत्मा को जुदा अ्रनुभव नहीं कर सकता था। यह ज्ञान- 
दर्शनरूप चेतन्यशक्तिमय जो स्वतत्त्व है, वह पृण्य-पाप व सुख-दु:ख 
के वेदन से भिन्न है - ऐसो धारणा (क्षयोपशमज्ञान में याद रखनेरूप 
जानकारी) तो थी; परन्तु भेदज्ञान प्रगट कर भिन्नता नहीं की थी, मान्यता 
नहीं पलटी थी, दृष्टि नहीं फिरी थी। पर व पर्याय पर जो लक्ष्य था वह 
वहीं अ्टका था। स्वद्रव्य की सन्मुखता किये बिना विमुखपने मात्र बाहर 
से धारणा की । परन्तु उससे क्या ? श्रात्मा कहीं परलक्ष्य से, शास्त्रशान 
से जाना जा सके - ऐसा पदार्थ नहीं है । 


शुभभाव से रहित आत्मा चेतन्यस्वरूप है, ऐसा व्यवहार श्रद्धा में 
इसने माना था। व्यवहार श्रद्धा में अर्थात्‌ अचेतन श्रद्धा में (राग में) 
माना था; परन्तु वस्तु जो त्रिकाल आनंद का नाथ प्रभु अकेला ज्ञायक 
सत्त्वपने विराजमान है, उसका अन्तर में माहात्म्य नहीं श्राया । यह तो 
पुण्य-पाप की महिमा में ही अटका रहा । इसने ऐसा तो सुना था कि “जं 
आत्मा का शुद्ध वेदन करे, वही आत्मा है, परन्तु वह पुण्य-पापसहित 
वेदन की धारणा थी। ज्ञायक अखण्ड चेतन्यशक्ति चिदानंदरूप श्रुव-श्रुव- 
श्रुव एकाकारस्वरूप ही वास्तव में है, पर्याय में इसका स्वीकार करके, 
यह चेतनतत्त्व ही मैं हूँ - ऐसा वेदन किये बिना विकल्प में ही अहंपने 
की धारणा की थी; परन्तु आत्मा का प्रत्यक्ष वेदन करके शुद्ध भ्रात्मा में 
श्रहं स्थापित नहीं किया था। स्वभाव के अन्तर में जाकर “यह मैं हूँ' ऐसी 
प्रतीति नहीं की थी। अन्तर में जाकर' का अर्थ ऐसा नहीं है कि वर्तमान 
पर्याय भ्रुव-में एकमेक होकर जानती है। 'अन्तर में जाकर अर्थात 
स्वसन्मुख होकरं | पर्यात्र. जब ध्रुव के सन्‍्मुख होती है, तब परिपूर्ण तत्त्व 
का प्रतिभास होता है। यही अन्तर में जाकर का अर्थ है। 
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श्री समयसार की १४४वीं गाथा की टीका में यह बात कही है कि 
श्रुतज्ञान तत्त्व को भी आत्मसन्मुख करके श्रत्यन्त विकल्परहित होकर 
तत्काल निजरस से ही प्रगठ होता हुआ श्रादि, मध्य और अन्त से रहित, 
अनाकुल, केवल एक सम्पूर्ण ही विश्व पर मानो तैरता हो; ऐसे अ्रखण्ड 
प्रतिभासमय"“““अर्थात्‌ पर्याय में अ्रखण्ड का प्रतिभास होता है । अखण्ड 
वस्तु पर्याय में नहीं आ्राती, परन्तु श्रखण्ड प्रतिभासमय आत्मा का ज्ञान 
पर्याय में आता है, पर्याय में परमात्मस्वरूप का ज्ञान हो जाता है - ऐसा 
ज्ञात हो तब पर्याय में परमात्मपना कार्यरूप में परिणमित होता है। 
पर्याय तो खण्ड है, अंश है। वह जब आत्मा की ओर ढलती है, तब उसमें 
अखण्ड प्रतिभासमय आत्मवस्तु सम्पूर्ण ज्ञात होती है, अनुभव में आती है। 


वास्तव में तो द्रव्य, गुरा, पर्याय में प्रमेयत्वगुणा व्याप्त है, इस 
कारण पर्याय में (ज्ञान में) द्वव्य-गुरा-पर्याय ज्ञात होते हैं; परन्तु अज्ञानी 
को त्रिकाली आत्मद्रव्य अपनी पर्याय में ही ज्ञात होता है - ऐसा लक्ष्य 
नहीं है, क्योंकि उसकी दृष्टि अच्तर्मुख नही है । अंतर्मुख ज्ञान की बात 
इसने (अज्ञानी ने) पर्याय में धारण तो की थी, परन्तु ज्ञान की वत्तंमान 
प्रगट अवस्था को (प्रगट पर्याय को ) स्वज्ञेय में नहीं ढाली थी। इसकारण 
धारणा में आकर के भी श्रज्ञानी ही रह गया। ज्ञान की प्रगट पर्याय 
त्रिकाली शआ्रात्मद्रव्य को तथा स्वयं को भी जानती है, परन्तु वस्तु के 
स्वभाव को स्पर्श नहीं करती । ज्ञान ज्ञान को जानता तो है, परन्तु 'ैं ज्ञान 
को जानता हूँ - ऐसी इसको खबर नहीं । ज्ञान ज्ञान को जानता है - ऐसा 
निश्चित हो जावे तो ज्ञेय इसमें ज्ञात होते हैं - यह भी निश्चित हो जावे । 


श्री नियमसार की ३८वीं गाथा में ऐसा आता है कि पर्याय है - 
यह तो व्यवहार आत्मा है। मोक्षमार्ग की पर्याय भी व्यवहार है। निश्चय 
श्रात्मा तो त्रिकाली, शुद्ध, श्रुव'प्रुव'“श्रुव पर्याय की सक्तियतारहित, 
निष्क्रिय वस्तु है। श्री समयसार की ३२०वीं गाथा की श्री जयसेनाचार्य 
की टीका में भी कहा है कि श्रात्मा निष्क्रिय है। परन्तु यह निष्क्रिय 
(आत्मा) सक्रिय (पर्याय) में ज्ञात होता है। सर्वज्ञ का यह ऐसा अद्भुत 
मार्ग है। जिसके पंथ में सर्वज्ञ नहीं है श्र्थात्‌ जो सर्वेज्ञ को नहीं मानता 
उसके पंथ में सत्य बात होती ही नहीं है । 

जो केवली के पहले दर्शनोपयोग पीछे ज्ञानोपयोग - ऐसा क्रम 
मानते हैं तथा केवली के क्षुधा की पीड़ा एवं उसकी निवृत्ति के लिए श्राह्मर 
का ग्रहण मानते हैं - उन्हें स्वेज्ञ के सच्चे स्वरूप की खबर नहीं है । पूर्ण 
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ज्ञान की महिमा व ज्ञान से वे परिचित नहीं हूं। भ्रात्मा अन्दर सर्वज्शक्ति से 
परिपूर्ण भरा हुआ है । इसके सन्मुख होकर इसमें पूर्ण एकाग्र होने पर पर्याश्न 
में स्वेज्ञता प्रगट हो जाती है। सर्वज्ञपना प्रगट होने पर अ्रतीन्द्रिय श्रानंद 
की पूर्ण बाढ़ आती है - इसकी श्रज्ञानी को खबर नहीं है। केवली सर्बदर्शी 
व सर्वज्ञ एक ही साथ हैं, सर्वन्नत्व व सर्वदर्शित्व में कालभेद नहीं है । 

यहाँ इस गाथा में अ्ज्ञानी कहता है कि कर्म व झात्मा दोनों एक 
हैं, क्योंकि कर्म को क्रिया के अनुभव से जुदा आ्रात्मा हमें कहीं दिखाई नहीं 
देता ।' परन्तु भाई ! कहाँ से दीखे, जहाँ प्रभु (आत्मा) पड़ा है, वहाँ तू 
देखता ही नहीं है। 'कम व श्रात्मा दोनों मिलकर जीव हैं - यह तेरी 
मान्यता पूर्ण शुद्ध आनंदघन प्रभु आत्मा की हिंसा करनेवाली है। इस 
मान्यता से तू अपनी ही हिंसा करता है। जीवती जागती ज्योति (त्रिकाली 
जीवद्रव्य) का तू निषेध करता है, यही हिसा है। भाई ! वीतराग का, 
अंहिसा का मार्ग बहुत सूक्ष्म है। जगत वेचारा ब्रत, उपवास इत्यादि 
शुभभावरूप क्रियाकाण्ड में उलक गया है, परन्तु निश्चय से शुभभाव व 
अशुभभाव - दोनों में चेतत्यस्वरूप की नास्ति है। 


(८) इस आठवें बोल में अन्य कोई यह कहता है कि भअर्थक्रिया में 
(प्रयोजनभूत क्रिया में) समर्थ ऐसा जो कर्म का संयोग है, वही जीव है; 
क्योंकि जैसे श्राठ लकड़ियों के संयोग से भिन्न श्रलग कोई पलंग दिखाई 
नहीं देता, इसीप्रकार कर्मों के संयोग से भिन्न अलग कोई जीव दिखाई 
नहीं देता । यहाँ पलंग का दुष्टान्त देकर समझाया है कि खाट आाठ 
लकड़ियों के संयोग से बनती है । चार पाये, दो पाटी एवं दो सियरा - 
इसप्रकार श्राठ लकड़ियों से मिलकर बनी खाट आठ लकड़ियों के अलावा 
कुछ नहीं है। इसीप्रकार अज्ञानी जीव ऐसा मानता है कि आठ कर्मों का 
संयोग ही जीव है । जबकि आत्मा संयोग से रहित श्रसंयोगी शुद्धवस्तु है । 
अज्ञानी की वहाँ दृष्टि नहीं है। इसकारण उसे 'श्राठकर्म' मिलकर ही 
जीव है - ऐसा विपरीत भासित होता है । 

इसप्रकार सिथ्या मान्यता के कितने ही प्रकार (भेद) यहाँ बताये हैं, 
इनके अतिरिक्त भी अ्रसंख्य प्रकार की मिथ्या मान्‍्यताएँ होती हैं; परन्तु 
वस्तु को यथार्थ जाननेवाले गणधर आदि उन्हें सच्चा नहीं कहते । 


गाथा ३६ से ४३ के भावार्थ पर प्रवचन 


न जीव-अजीव दोनों अनादि से एकक्षेत्रावगाह संयोगरूप मिल रहे 
हैं। दोनों श्राकाश के एक प्रदेश में रहते हैं । श्रनादि से ही जीव की पुद्गल 
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के संयोग से विकारसहित अ्रवस्था हो रही है। परमार्थदृष्टि से देखने 
पर जीव तो अपने चतन्य ञ्रादि भावों को नहीं छोड़ता और पुद्गल अ्रपने 
मृतेत्व, जड़त्व आदि को नहीं छोड़ता । आत्मा अपने ज्ञान-दर्शनस्वरूप 
आनंदस्वरूप, शान्तस्वरूप, स्वच्छुतास्वरूप इत्यादि निजस्वभाव को कभी 
नहीं छोड़ता । पर्याय में श्रभेक प्रकार के विकारीभाव होने पर भी वस्तु में 
अपनी अनंतशक्ति से भरा हुआ जो एक चेैतन्यस्वभाव है, वह उसे केसे 
छोड़े ? जीव अपना अस्तित्व मिटाकर शअ्रजीव कैसे हो ? उसीप्रकार 
पुदूगल भी अ्रपना जड़त्व छोड़कर जीवरूप कंसे हो ? 


जीव-अजीव सब्वेद्रब्य अपने-अपने स्वभाव में ही स्थित रहते हैं - 
ऐसी ही वस्तु के स्वरूप की मर्यादा है । परन्तु जो परमार्थ को नहीं जानते 
वे संयोग से हुए भावों को ही जीव कहते हैं। परमार्थ से पुदूगल से भिन्न 
जीव का स्वरूप सर्वज्ञ को दिखाई देता है, उसीप्रकार सर्वज्ञ की परम्परा 
द्वारा श्रागम से जाना जा सकता है। इसीकारण जिसके मत में सर्वेज्ञ नहीं 
है - वे अपनी बुद्धि से अनेक कल्पना करके कहते हैं । वेदान्ती, मीर्मांसक, 
सांख्य, योग बौद्ध, नैयायिक, वेशेषिक, चार्वाक आदि मतों के श्राशय लेकर 
आ्राठ प्रकार तो प्रगट कहे तथा अन्य भी अ्रपनी-अपनी बुद्धि से श्रनेक 
प्रकार से कथन करते हैं, उन्हें कहाँ तक कहें ? ऐसा कहनेवाले सत्यार्थवादी 
क्यों नहीं हैं? यह बात अब आगे की गाथा में कहेंगे । 


-<>७98६<2>-- 


श्र 

; परम प्रतीति उपजाय गनधर की सी 

; अन्तर अनादि की विभावता विदारी है। 

; भेदग्यान दृष्टि सौं विवेक की सकति साधि, 

; चेतन अचेतन की सदा निरवारी है ॥। 
करम को नास करि अनुभौो अभ्यास धरि, 

; हिए मैं हरखि निज उद्धता सँभारी है । 

|; अंतराय नास भयौ सुद्ध परकास थयौ, 

; ग्यान कौ विलास ताकौ वंदना हमारी है ।। 

| - समयसार नाटक, श्रजीवद्वार, छंद २ 

क् 
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समयसार गाथा ४४ 
कुत ;- । 
एदे सब्बे भावा पोग्गलदब्परिशामणिप्पणणा । 
केवलिजिणेहि भणिया कह ते जीवो त्ति बुस्चेति ४ ह।। 
एते सर्द भावा: पुदशलद्रव्पपरिशामनिष्यप्ता: । 
केवलिजिनर्शिता: कथ्य ते जोग दशमध्यते ॥४*।। 
पतः एतेष्ध्यवसानादयः समसस्‍्ता एवं भावा भगवद्िविश्यर दिि- 
रहेड्िः पुद्गलद्रव्यपरिणाममयरवन प्रशप्ता: संतश्नतस्पश॒न्या! 
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2०९५३ ३३८. 8:09 ॥। 
दतिरिक्तत्वन प्रज्ञाप्पमानं चेतन्यस्वभावं जीवद्रव्य॑ मबितु नोहड़ने न्‍ ही 

न खल्वागप्तयुक्तिस्वानुभवर्बाधितपक्षत्वात्‌ तदास्मबादिन: परमभायवारिन: । 
एतदेव सर्वज्ञवचनं तावदागमः | ह॒य॑ तु स्वानुभवगनिता युक्तिः] मन खस 
नेसगिकरागद्रेषकल्माधितमध्यदसानं_ जोवस्तथाविधाप्यवसानार शातरव - 

ऐसा कहनेवाले सत्याथंवादी क्‍यों नहीं हैं सो गफ़ते है :- 

पुदुगलद्रव परिणाम से, उपजे हुए सब भाव ये । 

सब केवली जिन भाषिया, किस रोत जोव कहो उन्हें ॥(४४।। 

गायायथे :- [एते] यह पूर्वकथित श्रध्यवसान प्रादि [ सर्वे भावा: ] 
भाव हैं, वे सभी | पुदुगलद्रव्यपरिणासनिष्पन्ना:] पुदगसद्वब्य के परिणाम 
से उत्पन्न हुए हैं; इसप्रकार [केवलिजिन:] केवली सर्व शिनेस्रदेय मे 
[भरिता:ः | कहा है। [ते | उन्हें [जीव: इति| जीव - ऐसा [कर्य उच्यते ] 
केसे कहा जा सकता है ? 

टीका :- यह समस्त अ्रध्यवसानादि भाव, विश्व के (समस्त 
पदार्थों के ) साक्षात्‌ देखलेवाले भगवान (वीतराग सर्वे ) भ्ररहंतदेवों के 
हारा, पुद्गलद्नव्य के परिणाममय कहे गये हैं; इसलिये वे चैतन्यस्वभावमय 
जीवद्रव्य होने के लिये समर्थ नहीं हैं कि जो जीवद्रव्य चैतन्यभाव से शून्य 
ऐसे पुद्गलद्रव्य से अतिरिक्त ( भिन्न) कहा गया है; इसलिये जो इन 
अध्यवसानादिक को जीव कहते हैं - वे वास्तव में परमार्थवादी नहीं हैं, 
क्योंकि आगम, युक्ति और स्वानुभव से उनका पक्ष बाधित है। उसमें 'वे 
जीव नहीं हैं' - यह सर्वज्ञ का वचन है, वह तो आगम है और यह ( निम्नोक्त) 
स्वानुभवरभित युक्ति है :- स्वयभेव उत्पन्न हुए राग-द्वेष के द्वारा मलिन 
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रस्पेव श्यासिकाया अतिरित्तत्वेनानयस्य चित्स्वभावस्य विवेचके: स्वयमुप- 
लभ्यमानत्वात्‌। न खल्वनाञनंतपुर्वापरीभतावयवेकसंस रखणलक्षरक्तिया- 
रूपेरा क्रोडत्कसंव जीवः कर्मणो तिरिक्तत्वेनानयस्य चित्स्वभावस्थ विवेचके 
स्वयमुपलस्यमानत्वात्‌ । न खलु तोब्नरमंदानुभवभिद्यमानदुरन्‍्तरागरसनिर्भ- 
राध्यवसानसंतानो जीवस्ततोतिरिक्तत्वेनानयस्य चित्स्वभावस्य विवेचकेः 
स्वयमुपलभ्यमानत्वात्‌ । न खलु नवपुराणावस्था विभेदेन प्रवर्तमानं नोकमं 
जोवः शरोरादतिरिक्तत्वेनानयस्प चित्स्वभावस्थ विवेचकः स्वयम्ुपलभ्य- 
मानत्वात्‌। न खलु विश्वमपि पुण्यपापरूपेणाक्नामन्‌ फर्संविषाकों जीवः 
शुभाशुभभावादतिरिक्तत्वेनानयस्य वित्त्वभावस्य विवेचकेः स्वयमुपलभ्य- 
मानत्वात्‌ । न खलु सातासातरूपेराभिव्याप्तसमस्ततीत्रमंदत्वगुणाष्यां 
भिद्यम्रानः कर्मानुभवों जीवः सुखदुःखातिरिक्तत्वेनान्‍यस्य चित्स्वभावस्य 


ग्रध्यवसान हैं वे जीव नहीं हैं, क्योंकि कालिमा से भिन्न सुवर्णाकी भाँति; 
अध्यवसान से भिन्न अन्य चित्स्वभावरूप जीव भेदज्ञानियों के द्वारा स्वयं 
उपलभ्यमान है अर्थात्‌ वे चेतन्यभाव को प्रत्यक्ष भिन्न अनुभव क रते हैं ।। १॥। 
गनादि जिसका पूर्व अवयव है और अनन्त जिसका भविष्य का अवयव है - 
ऐसी एक संसरणरूप क्रिया के रूप में क्रीडा करता हुआ कर्म भी जीव नहीं 
है, क्योंकि कर्म से भिन्न अन्य चेतन्यस्वभावरूप जीव भेदज्ञानियों के द्वारा 
स्वयं उपलषभ्यमान है श्रर्थात्‌ वे उसका प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं ।॥२॥। 
तीव्न-मंद अनुभव से भेदरूप होनेपर, दुरंत रागरस से भरे हुये अ्रध्यवसानों 
की संतति भी जीव नहीं है, क्योंकि उस संतति से श्रन्य पृथक चंतन्यस्वभाव- 
रूप जीव भेदज्ञानियों के द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है श्रर्थात्‌ वे उसका 
प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं ।।३।। नई पुरानी अ्वस्थादिक के भेद से प्रवर्तमान 
नोकम भी जीव नहीं है, क्योंकि शरीर से श्रन्य पृथक चेतन्यस्वभावरूप 
जीव भेवज्ञानियों के द्वारा स्वयं उपलम्यमान है श्रर्थात्‌ वे उसे प्रत्यक्ष 
ग्रनभव करते हैं ।॥४॥। समस्त जगत को पुण्यपापरूप से व्याप्त करता 
कम विपाक भी जीव नहीं है, क्योंकि शुभाशुभभाव से अन्य पृथक्‌ चेतन्य- 
स्वभावरूप जीव भेदज्ञानियों के द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है श्रर्थात्‌ वे स्वयं 
उसका प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं ॥५॥ साता-असातारूप से व्याप्त समस्त 
तीव्रमंदतारूप ग्रों के द्वारा भेदरूप होनेवाला कर्म का अनुभव भी जीव 
नहीं है, क्योंकि सुख-दु:ख से भिन्न अन्य चैतन्यस्वभावरूप जीव भेदज्ञानियों 
के द्वारा स्वयं उपलम्यमान है अर्थात्‌ वे स्वयं उसका प्रत्यक्ष अनुभव करते 
हैं ॥६।। श्रीखण्ड की भाँति उभयात्मकरूप से मिले हुए आत्मा ओर कम 


समयसार गाथा ४४ ] [ १७६ 


विवेचफ: स्वयपुपलम्यमानत्वात्‌ । न खलु मज्जितावदुभयात्मकत्वादात्म- 
कर्मॉमय॑ जीवः कात्स्न्येतः कर्मोतिरिक्तत्वेनान्‍यस्प चित्स्वभावस्य 
विवेचक: स्वयमुपलम्यमानत्वात्‌। न खल्वर्थ क्रियासमर्थ: कर्मंसंयोगो जीवः 
कर्ससंयोगात्खट्वाशायिनः . पुरुषस्थेवाष्टकाष्ठसंयोगादतिरिक्तत्वेनान्यस्य 
चित्स्वभावस्य विवेचकेः स्वयमुपलभ्यमानत्वादिति । 





दोनों मिलकर भी जीव नहीं है, क्योंकि सम्पूर्णातया कर्मों से भिन्न अन्य 
चेतन्यस्वभावरूप जीव भेदज्ञानियों के द्वारा स्वयं उपलम्यमान है शर्थात्‌ वे 
स्वयं उसका प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं ।७॥ अर्थक्रिया में समर्थ कर्म का 
संयोग भी जीव नहीं है, क्योंकि आ्राठ लकड़ियों के संयोग से ( - पलंग से ) 
भिन्न पलंग पर सोनेवाले पुरुष की भाँति, कर्मसंयोग से भिन्न अन्य चेतन्य- 
स्वभावरूप जीव भेदज्ञानियों के द्वारा स्वयं उपलबभ्यमान है श्रर्थात्‌ वे 
स्वयं उसका प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं ॥८५।। (इसीप्रकार अन्य किसी दूसरे 
प्रकार से कहा जाये तो वहाँ भी यही युक्ति जानना ।) 


भावा्े :- चेतन्यस्वभावरूप जीव, सर्व परभावों से भिन्न, भेद- 
ज्ञानियों के ग्रनुभवगोचर है; इसलिये अ्ज्ञानी जैसा मानते हैं, वेसा नहीं है। 


गाथा ४४ की उत्थानिका, गाथा व उसकी टीका पर प्रवचन 


पिछली गाथाओं में अनेक प्रकार की मिथ्या मान्यताएँ बताई । अरब 
यहाँ गाथा ४४ में उनका निराकरण करते हैं । 

इन अध्यवसानादि भावों का अस्तित्व है। अशुद्धता है ही नहीं - 
ऐसा कोई कहे तो उसका यह कहना भी ठीक नहीं है । यदि अ्रशुद्धता हो 
ही नहीं तो फिर दुःख से छूटने का उपदेश ही क्‍यों हो ? दुःख न हो तो दुःख 
से छूटने की बात ही नहीं रहती । दुःख से मुक्त होने का जो जिनोपदेश 
है, उसका श्र ही यह है कि एक (शुद्ध) आत्मा के सिवाय संसारी जीवों 
को पर्याय में दु:ख भी है । कोई ऐसा कहे कि आत्मा में गण नहीं हैं तो भी 
ठीक नहीं है। हाँ प्रकृति में जो रजोगुण तमोगुण इत्यादि. हैं, बे आत्मा 
में नहीं हैं, यह बात तो ठीक है, किन्तु वस्तु के गुण तो वस्तु में हैं ही । 

प्रश्न :- श्री प्रवचनसार में अलिगग्रहण के १८वें बोल में श्राता है 
कि आत्मा गुणविशेष से आलिगित नहीं होता' - ऐसा शुद्धद्रव्य है ? 

: उत्तर :- भाई ! वहाँ बात दूसरी है। वहाँ ऐसा कहा है कि जो 

सामात्यवस्तु श्ुव"“ श्ुव"“क्षुव.  अखण्ड एकाकार है, वह गुराविशेषरूप से 
हुई नहीं है । श्रुव सामान्य चिद्रपवस्तु में गुरा हैं तो श्रवश्य, परन्तु गुण व 
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गुणी का भेद नहीं है। गुण-गुणी का भेद लक्ष्य में लेने पर विकल्प - राग 
उठता है। इसकारण श्रुवसामान्य गुणविशेषों का आलिगन न करंता हुआ 
शुद्धद्रव्य है। भाई ! सुक्ष्म बात है। सम्यग्दर्शन का विषय अ्रभेद एकाकार 
है, गुणा-गुणी का भेद सम्यक्त्व का विषय नहीं है। सम्यग्दशन पूरांसत्‌, 
अभेद, एकरूप, सामान्य, चेतन्यस्वरूप श्रात्मवस्तु के लक्ष्य से होता है। 
वस्तु त्रिकाल अभेद है। यद्यपि भेद की दृष्टि से देखने पर उसमें भेद भी हैं, 
तथापि वह कभी भी भेदरूप नहीं हुई है। वस्तु का सहजस्वरूप ही ऐसा है। 


अरिहंत सर्वेज्ञ परमात्मा के अनुसार ये सभी अ्ध्यवसानादि भाव 
पुद्गलद्गव्यमय हैं। देखो ! श्री अरिहन्तदेव विश्व के समस्त पदार्थों को 
साक्षात्‌ जानते-देखते हैं। उनके केवलज्ञान व केवलदर्शन में स्व-परप्रकाशक- 
पने की पूर्ण सामथ्य प्रगट हुई है, इससे वे विश्व को जानते-देखते हैं । 


वास्तव में तो आत्मज्ञता ही सर्वेज्ञता है। केवलज्ञान-पर्याय का 
स्वभाव ही ऐसा है कि वह स्व व पर को सम्पूर्शातया प्रकाशित करती है । 
लोकालोक है - इसकारण केवलज्ञानपर्याय में उसका ज्ञान होता है, ऐसी 
पराधीनता ज्ञान में नहीं है। स्व-परप्रकाशकपने की साम्थ्य॑ स्वयं से ही 
प्रगट हुई है । श्ररिहन्तदेव विश्व को साक्षात्‌ देखते हैं भ्र्थात्‌ श्रपनी पर्याय 
में ही पूर्णाता को देखते हैं। जैसे रात्रि में सरोवर के पानी में तारे, चन्द्र 
वगरह दिखाई देते हैं, वह वास्तव में तो पानी की श्रवस्था ही दिखाई देती 
है; उसीप्रकार ज्ञान वास्तव में तो ज्ञान को ही सम्पूर्ण रूप से जान रहा है । 
श्री अरिहंतदेव के केवलज्ञान की दशा ऐसी स्वच्छ व निर्मल प्रगट हुई है 
कि इसे देखते ही सम्पूर्ण लोकालोक ज्ञान में आ जाता है। यहाँ सिद्ध 
भगवन्तों की बात नहीं की है, क्‍योंकि सिद्धों में श्ररिहंत की तरह वाणी 
(दिव्यध्वनि) नहीं होती । उन वीतराग सर्वज्ञ भ्रिहन्तदेव ने दया, दान, 
त्रत, तप, भक्ति, पूजा, शील, संयम आदि शुभभावों को पुद्गलक्रव्य के 
परिणाममय कहा है। 

प्रश्न :- शुभभावों को पुद्गलद्गव्य के परिणाममय क्‍यों कहा ? 


उत्तर :- आत्मवस्तु तो चेतन्यघनस्वरूप है और ये शुभभाव चेतन्य 
के स्वभावमय नहीं हैं । श्री समयसार गाथा ६८ की टीका में कहा है कि 
'कारण के अ्रनुसार ही काये होता है' जैसे - जौ में से जौ ही होते हैं, उसी- 
प्रकार चेतन्य में से चेतन्‍्य परिणाम ही होते हैं । आ्रात्मा ज्ञानानंदस्वभावी 
है; अ्रत: उसमें से ज्ञान व आनंद की दशा ही उत्पन्न होती है । उसमें से 
जड़-अ्रचेतन शुभाशुभभाव कंसे होंगे ? इसकारण पाँच महात्रत, बारह ब्रत, 
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आदि के जो शुभविकल्प हैं; वे पुद्गलद्नव्य के परिणाममय हैं, चंतन्य के 
परिणाममय नहीं हैं । 
अशुद्धनिश्चयनय से उन्हें जीव के कहते हैं। अशुद्धनिश्चनय श्र्थात्‌ 
व्यवहारनय । वास्तव में तो वे पर के आश्रय (कर्मोदय के निमित्त) से 
होने से पर के ही हैं। यहाँ उनको पुद्गलद्गव्य के परिणाम भी न कहकर 
अभेदपने पुद्गलद्वव्य के परिणाममय अर्थात्‌ पुद्गलद्रव्य के परिणामों से 
एकमेक कहा है । भाई ! भगवान जिनेश्वर का मार्ग अद्भुत व श्रलौकिक 
है। भले ही मंदकघाय का भाव हो, भगवान केवली ने इसे पुद्गलद्रव्य का 
परिणाम कहा है; क्योंकि उसमें चेतन्‍्य के नूर का अंश नहीं है । कोई 
इन्हें मोक्ष का मार्ग कहे तो यह महान विपरीतता है । भले ही इस राग 
के परिणाम में स्पर्श, रस, गंध, वर्ण नहीं हैं; परन्तु इस परिणाम में 
चेतन्यपने का अ्रभाव है, इसकारण पुदूगल के परिणाममय है । आगे गाथा 
६८ की टीका में अ्रतिस्पष्टरूप से कहा है कि ये मिथ्यादृष्टि आदि गुणस्थान 
पौद्गलिक मोहकरम की प्रकृति के उदयपूर्वक होने से सदा ही अरचेतन हैं 
श्रत: पुदूगल हैं, जीव नहीं हैं; क्योंकि कारण जेसा ही कार्य होता है। 
. अ्रब कहते हैं कि वे भ्रध्यवसान झ्रादि भाव चैतन्यस्वभावमय जीव- 
द्रव्य होने में समर्थ नहीं हैं । इसीकारण जीवद्रव्य को चेतन्यभाव से शून्य - 
ऐसे पुदुगलद्गव्य से अतिरिक्त (भिन्न) कहा गया है। भगवान श्रात्मा 
चेतन्यस्वभावमय एक ,ज्ञायकमात्र है। तथा जो ये रागादि परिणाम 
दया, दान, ब्रत, भक्ति आदि शुभभावरूप परिणाम हैं, उनको अ्ररिहन्तदेव 
ने पुदूगलद्वव्य के परिणाममय कहा है; इसकारर वे चेतन्यभावमय जीव- 
द्रव्य होने में समर्थ नहीं हैं । अहाहा ! गजब की बात है ! चाहे भगवान की 
स्तुति हो, वंदना हो, भक्ति हो या ब्रत-तप के विकल्‍प हों भ्रथवा छहकाय 
के जीवों की रक्षा के परिणाम हों -ये सभी पुण्यभाव जीवद्रव्य होने में 
समर्थ नहीं हैं, क्योंकि पुदूगलपरिरंगाममय हैं; अतः अधर्म के परिणाम हैं । 
. श्री समयसार कलश के १०८ वें कलश में प्रश्च उठाकर कहा है कि 
“यहाँ कोई जानेगा कि शुभाशुभक्रिया के आचाररारूप जो चारित्र है, वह 
करने योग्य नहीं है, तो निषेध करने योग्य भी तो नहीं. है ? उत्तर इस- 
प्रकार है कि - वर्जद करने योग्य है-कारण कि- व्यवहारचारित्र होता 
हुआ दुष्ट है, अनिष्ठ है, घातक -है; इसलिए विषय-कषाय के समान 
क्रियारूप चारित्र निषिद्ध है”- ऐसा कहा है । अतः शभभावों की प्रतिज्ञा 
लेकर कोई ऐसा माने कि धर्म हो गया तो वह अज्ञान का पोषण करता है। 
शुभभाव भी विषय-कषाय की तरह ही अ्रनिष्ट व आत्मघातक है । इसकारण 
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जिसप्रकार विषय-कषाय का निषेध है, उसीप्रकार पुण्य-परिणामरूप बाह्य 
चारित्र का भी निषेध है। यह बात लोगों को कठिन लगती है; परन्तु क्या 
करें ? व्यवहारचारित्र का परिणाम चेतन्यभाव से शून्य है, इसकारण वह 
जीवब्रव्य होने में समर्थ नहीं है तथा जो जीव होने में समर्थ नहीं है, वह 
मोक्षमार्ग केसे हो सकता है ? ह 


इस पंचमकाल के साथु परमेष्ठी भगवान कुन्दकुन्दाचार्य व 
श्रमृतचन्द्राचाय ने सवेज्ञ भगवान की दिव्यध्वनि का संदेश हम तक पहुँचाया 
है कि - ज्ञायकस्वभावमय, चेतन्यस्वभावमय जीवद्रव्य चेतन्यस्वभाव से 
शून्य पुद्गलब्रव्य से भिन्न है; इसलिए जो अध्यवसानादि को जीव कहते हैं, 
वे वास्तव में परमार्थवादी नहीं हैं। व्यंवहार से निश्चय होता है - 
ऐसा कहने व माननेवाले परमार्थवादी नहीं हैं । शुभभावरूप जो व्यवहार 
है, वह तो ञ्रजीव है । यह श्रजीव मोक्षमार्ग का साधन कंसे हो ? जो बंध- 
स्वरूप है, वह मोक्ष का साधन कैसे हो ? | 


श्री प्रवचनसार में आता है कि 'मोक्षमा्गें का भाव” यह जीव का 
व्यवहार है, आ्रात्म व्यवहार है। निश्चयसमकित, निश्चयज्ञान व निश्चय- 
चारित्र - ऐसी निश्चयरत्तत्रयरूप निविकल्प वीतराग परिणति आत्मा का 
सद्भूतव्यवहार है; रागादि विकल्प तो श्रसद्भुतव्यवहार है, चारगतियों में 
रखड़ने का व्यवहार है। आत्मा परिपूर्ण श्रानंदस्वरूप चेतन्यघनस्वभावी 
भगवान है, उसके ग्राश्नय से जो निर्मेल सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्र की 
वीतरागी पर्याय प्रगट होती है, वह श्रात्मा का व्यवहार है। ऐसा मार्ग 
जिसके श्रन्तर में बैठे, उसकी दशा अलौकिक होती है । 


यहाँ कहते हैं कि शुभभाव से आत्मा को लाभ होता है - इसप्रकार 
शुभभाव को जीव कहनेवाले व्यक्ति परमार्थवादी नहीं हैं, क्योंकि आगम, 
युक्ति व स्वानुभव से उनका पक्ष बाधित है । 


शुभाशुभभाव में जीव नहीं है, ऐसा यह सर्वक्ष का वचन आगस है । 
जिस आगम में पर की दया से धर्म माना हो, पर की दया को सिद्धांत का 
सार कहा हो, वह जेनागम नहीं है। जेनागम में तो प्रूजा, भक्ति, ब्रत, 
तप, दया, दान आदि के विकल्पों में जोवपने का स्पष्ट निषेध किया है । 
आगमस्वरूप श्रहंत्‌ू-प्रवचन में शुभभावों को अजीव कहा है। पर की दया 
मैं पाल सकता हूँ - ऐसी मान्यता जैनागम में मिथ्यात्व कही गई है। 'पर 
की मैं रक्षा करू , ऐसा जो विकल्प है - वह शुभभाव है, राग है। ये मिथ्या 
मान्यताएँ व राग जीव नहीं हैं - ऐसा जो सर्वेज्ञ का वचन है, वह श्रागम है। 
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कोई ऐसा माने कि 'जीव की रक्षा करने के लिए या दूसरे जीव 
की हिंसा न करने के लिए भगवान की दिव्यध्वनि हुई है, सो उसका यह 
मानना ठीक नहीं है; क्योंकि भगवान की वाणी में तो श्रात्मा के पूर्ण आ्रानंद 
की व वीतरागी शान्ति की दशा प्रगट करने की बात कही है । भगवान 
की दिव्यध्वनि में तो ऐसा आया है कि पर जीव को तू मार या बचा नहीं 
सकता | तथा पर जीव की रक्षा करने का जो भाव होता है, वह राग 
वास्तव में तो अपने श्रात्मा की हिंसा करनेवाला परिणाम है। पर जीव 
की दया पालनेवाला भाव राग है, इसकारण वह स्वरूप की हिंसा करने 
वाला भाव है। पुरुषार्थसिद्धयू पाय में श्रमृतचन्द्राचार्य ने राग्रादि के 
प्रादर्भाव को हिंसा तथा रागादि के अप्रादुर्भाव को अहिंसा कहा है । 
ऐसा मोक्षमार्ग है और ऐसे मोक्षमार्ग का कहनेवाला वीतराग सर्वज्ञदेव 
का वचन भआ्रागम है। उस आगम में राग को जड़स्वभाव अभ्रजीव कहा 
है, वह अजीवमय राग जीव को लाभकारी कंसे हो सकता है ? कदापि 
नहीं हो सकता । 

(१) अब स्वानुभवगर्भित युक्ति से यही कहते हैं । स्वयमेव उत्पन्न 
हुए राग-हेष से मलिन अध्यवसानादिभाव जीव नहीं हैं, क्योंकि कालिमा 
से जुदे स्वर्ण की भांति अ्रध्यवसानादि भावों से भिन्न चित्स्वभावरूप जीव 
भेदज्ञानियों द्वारा स्वयं उपलब्यमान है श्रर्थात्‌ बे प्रत्यक्ष चेतन्‍्यभाव का 
भिन्न अनुभव करते हैं । 


अज्ञानी ऐसा कहते हैं कि जेसे कालिमा से भिन्‍त कोई कोयला नहीं 
है; उसीप्रकार अ्रध्यवसानादि भावों से भिन्न कोई अ्ात्मा नहीं है । उनको 
युक्ति से उत्तर देते हैं कि कालिमा से भिन्‍न जेसे स्वर्ण है; उसीप्रकार 
अध्यवसान से भिन्‍न अन्य चित्स्वभावमय आत्मा है। स्वर्ण में जो कालिमा 
(मेल) दिखाई देती है, उससे स्वर्ण भिन्‍न है । जो कालिमा है, वह स्वरा 
नहीं है, किन्तु मेल है; उसोप्रकार पर्याय में जो पुण्य-पापरूपभाव हैं, वे 
आत्मा नहीं हैं, वे तो मैल हैं। इसप्रकार कालिमा से भिन्न स्वर्ण की 
भाँति अध्यवसान से भिन्न चित्स्वभावमय जीव है - यह युक्ति कही है । 

अ्रब इसी बात को अनुभव से सिद्ध करते हैं। भेदज्ञान करनेवाले 
जीवों को राग से भिन्न - अध्यवसानादिभावों से भिन्न भगवान आत्मा 
स्वयं उपलभ्यमान है। अहाहा ! अ्रखण्ड एक ज्ञानानंदस्वभावी आत्मा को 
भेदज्ञानी अ्रध्यवसानादिभावों से भिन्न प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं। अध्यवसान 
से जुदा श्रर्थात्‌ इसके आश्रय व अवलंबन के बिना आत्मा स्वयं को स्वयं से 
प्राप्त होता है, अनभव में आता है। अहो ! कंसी अ्रद्भुत टीका है ! इसे 
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सिद्धान्त व श्रागम कहते हैं। इसमें कहते हैं कि राग का लक्ष्य छोड़कर 
स्वभाव की दृष्टि करने पर भेदज्ञानी सम्यर्दृष्टियों को राग से भिन्न 
चित्स्वभावमय जीव अनुभव में झ्राता है । 


देखो ! यहाँ आ्रागम, युक्ति व अनुभव से यह सिद्ध किया है कि ये 
अध्यवसानादिभाव जीव नहीं हैं, परन्तु इनसे भिन्न शुद्ध चैतन्यमय 
वस्तु जीव है। ऐसी बात दूसरी जगह कहीं नहीं है। वस्तु को सिद्ध करने 
के लिए कंसे-केसे न्याय, तक एवं युक्तियाँ दी हैं। इन्द्रियाँ तथा राग के 
आश्रय के बिना भेदज्ञानियों को स्वयं शुद्ध जीववस्तु अ्रनुभव में आती है। 
स्वयं को स्वयं से ही अनुभव में श्राती है। व्यवहार साधन व निश्चय 
साध्य - ऐसा जहाँ कहा है, वहाँ निमित्त का ज्ञान कराने के लिए व्यवहार- 
नय से कथन किया है। भाई ! वस्तु तो रागादि से भिन्न त्रिकालशुद्ध 
चेतन्यस्वभावमय है, और उसके सन्मुख होने पर वह अनुभव में आती है । 


स्वसन्मुखता का अ्रभ्यास न होने से यह बात कठिन लगती है। 
अनादि से पर की ओर भुकाव है, उसे अन्तमुख करना ही पुरुषार्थ है। 
जो ज्ञान की पर्याय रागादि की ओर ढल रही है, वह तो किसी तरह भी 
अन्दर नहीं जा सकेगी; परन्तु ज्यों ही दृष्टि द्रव्यस्वभाव पर जावे तो उसी 
क्षण पर्याय स्वयं अन्दर में ढल जाती है। तब उसको अन्दर में ढाल लिया - 
ऐसा कहा जाता है। यहाँ 'स्वयमेव उत्पन्न हुए ऐसे राग-द्वेष -कहा है। 
इसका यह अभिप्राय है कि वे (राग-हढेष) आत्मा से उत्पन्न नहीं हुए हैं । 
तथा 'ेदज्ञानियों द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है! - ऐसा कहकर यह बताना 
है कि आत्मा का अनुभव करने में अन्य (राग, इन्द्रियाँ आदि) किसी की 
भी अपेक्षा नहीं है। झ्रात्मा स्वयमेव स्वयं से ही अनुभव में आता है । 


भाई ! ऐसे यथार्थस्वरूप का पहले निर्णय तो कर । अ्रह्महा ! वस्तु 
ऐसी सहज चित्स्वभावमय है-ज्ञान में ऐसा विकल्पात्मक निर्णय तो कर । 
श्री समयसार गाथा १४४ में कहा है कि हे भाई ! तू सर्वप्रथम भगवान 
द्वारा कहे गये श्रागम से यह निर्णय कर कि श्रात्मा ज्ञानस्वरूप ही है। 
तत्पश्चात्‌ मतिज्ञान व श्रुतज्ञान को मर्यादा में लाकर राग से भिन्न आत्मा 
का अनुभव न करे और राग से लाभ माने तो बाहर से भले ही कंचन- 
कामिनी का त्यागी हो, निर्वस्त्र दिगम्बर अवस्थाधारी हो; तथापि उसे 
साधु कैसे कहा जा सकता है ? राग से लाभ (धर्म) मानना तो मिथ्या- 
दर्शन है। यह कोई व्यक्ति विशेष के अनादर की बात नहीं है, परन्तु 
वस्तुस्थिति की बात है। अ्रमुक को बहुत से शास्त्रों का अ्रभ्यास है, 
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इसकारण वह आत्मज्ञानी है - ऐसा नहीं है; थे तो सत्र दाग की हें 
विकल्प की बातें हैं। वस्तु भात्मा तो शास्त्रज्ञान के विकहप से पार 
सिविकल्प है । ऐसे निविकल्प शुद्ध चेतन्यमय आत्मा की दृष्टि कर के उसया 
अनुभव करना आत्मदर्शन व आात्मज्ञान है । 


इसप्रकार श्रध्यवसान को भ्रर्थात्‌ रागादि विभाव को जीव मानने 
बालों को आगम, युक्ति व अनुभव से असत्य ठहरावा है । 

यह एक बोल हुआ । श्रव दूसरा बोल कहते हैं । 

(२) अनादि जिसका पूर्व अ्रवयव है, श्रनन्‍्त जिसका भविष्य 
अवयव है - ऐसी एक संसरण क्रियारूप से क्रीड़ा करता हुआ कर्म भी जीव 
नहीं है; क्योंकि कर्म से जुदा भ्रन्य चैतन्य स्वभावरूप जीव भेदन्नानियों 
द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है भ्र्थात्‌ वे उसे प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं । 


केवली भगवान ने कर्म को जीव नहीं कहा -यह आ्रागम हुआ | 
तथा जिसप्रकार कालिमा से सोना भिन्न है, उसीप्रकार कर्म से भिन्न आत्मा 
है-यह युक्ति हुईं। तथा भेदज्ञानी कर्म से जुदे चंतन्यस्वभावी जीव की 
प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं - यह अनुभव हुआ । टीका में ऐसा कहा है कि 
संसरणरूप क्रिया अर्थात्‌ राग की क्रिया में कर्म क्रीड़ा करता है, राग में 
आत्मा क्रौड़ा नहीं करता । 

प्र व पर्याय से भिन्न चंतन्यस्वभाव का प्रत्यक्ष अ्रनुभव करने को 
सम्यग्दशेनादि धर्म कहते हैं। इस सम्यग्दर्शन के बिना बाहर से ब्रतादि 
धारण करके ऐसा मानने लगे कि - 'मैं संयमी हें! तो उसको संयम सम्बन्धी 
खोटी मान्यता से भारी नुकसान होता है, इस नुकसान की उसे खबर नहीं 
पड़ती - यह उसका श्रज्ञान है। किसी को इस बात की खबर न हो कि विष 
के सेवन से मृत्यु हो जायगी और सेवन कर ले तो उसके भ्ज्ञान के कारण 
विष उसे. माफ नहीं करेगा, जहर का परिणाम तो उसे मौत के रूप में 
भुगतता ही पड़ेगा । इसीप्रकार शुभभाव में धर्म मानने से जो आत्मघात- 
रूप हानि होती है, उसका परिणाम भी शज्ञानी को भुगतना ही पड़ता है। 


देखो | जिनवाणी में सब जग ऐसा लिखा चैतर 
कम ह ऐसा लिखा है कि जीव तो चैतन्य 


न्‍्य स्वभावी अखण्ड, एकरूप त्रिक 

रूप जीव राग से व कर्म से भिन्न है। सम्यम्दष्टि ० पा 
करते हैं। यह अनुभव ज्ञान.व आनन्द के वेदनसंहित होता है। प्रत्यक्ष 
अनुभव करते हैं - ऐसा कहा है। राग व मन के सम्बन्ध से जानते और 
अनुभव करते हैं- ऐसा नहीं कहा। प्रत्यक्ष अनभव में. पर का आश्रय 
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बिल्कुल नहीं है। आत्मा पर के आश्रयरहित मतिश्रुतज्ञान से प्रत्यक्ष 
अनुभव में - वेदन में श्राता है । यह दूसरा बोल हुआ । 


(३) तीब्र-मन्द अनुभव से भेदरूप होने पर, दुरन्त राग रस से भरे 
हुए भ्रध्यवसानादि भावों की संतति भी जीव नहीं है, क्योंकि वह संतत्ति 
से श्रन्य जुदा चेतन्यस्वभावरूप जीव भेवज्ञानियों द्वारा स्वयं उपलभ्यमान 
हे भ्र्थात्‌ वे उसका प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं। देखो ! भगवान ने ऐसा 
कहा है, युक्ति से भी सिद्ध है तथा तीत्न-मन्द राग की परम्परा - संतति से 
श्रन्य चेतन्यस्वभावमय जीव भेदज्ञानी प्रत्यक्ष श्रनुभव करते हैं । 


अज्ञानी को अनादि से तीब्-मन्द राग की संतति का ही अनुभव है । 
उसमें जो मन्दराग है, उससे स्वयं का कुछ तो लाभ है - ऐसा वह मानता 
है; परन्तु भाई ! इससे कूछ भी लाभ नहीं है। मन्दराग तो अ्रभव्यों के भी 
होता है। मिथ्यात्व की मन्दता व शअ्नन्तानुबंधी कषाय की मन्दता तो 
श्रभव्य जीव को भी हो जाती है, किन्तु मन्दराग कोई वस्तु (आ्रात्मा) 
नहीं है । राग मन्द हो या तीज, जाति तो कषाय की ही है। ये जीव नहीं 
हैं। जीव तो तीतब्र-मंदराग की संतति से भिन्न, नित्य एकरूप चेतन्यस्वभाव- 
मय है। भेदज्ञानी श्रर्थात्‌ राग व आत्मा की भिन्नता को यथार्थेरूप से 
जाननेवाले धर्मात्मा जीव आत्मा का ऐसा ही श्रनुभव करते हैं । 


(४) अब चौथा बोल कहते हैं - नयी-पुरानी अवस्था के भेद से 
प्रवतेता हुआ नोकरमम भी जीव नहीं है, क्योंकि शरीर से जुदा चेतन्य- 
स्वभावरूप जीव भेदज्ञानियों द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है, श्रर्थात्‌ वे उसका 
प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं । 


नयी-पुरानी अवस्था, रोग-निरोग अवस्था, बाल-युवा-वृद्ध अवस्था, 
पुष्ट-जी र्णरूप श्रवस्था इत्यादि अवस्थाओं के भेद से नोकमें श्रर्थात्‌ शरीर 
प्रवतंन करता है। अरहा ! भाषा का मर्म व भाव तो देखों। बाल- 
युवा-वुद्धपने या पुष्ट-जीर्णपने या रोग-निरोगपने - पुद्गल के स्कन्धरूप 
शरीर ही परिणमता है, जीव नहीं परिणमता। शरीर की अ्रवस्था 
का स्वतंत्र 'जन्मक्षण' है, जिससे शरीर की अवस्था स्वकाल में शरीररूप 
स्वयं परिणमन करती है । इन अनेक अवस्थाओं में परिणमन करनेवाला 
शरीर जीव नहीं है; क्योंकि शरीर से जुदा अ्रन्य चिदानन्दस्वभावी जीव 
भेदज्ञानियों द्वारा स्वयं प्रत्यक्ष अनुभव में आता है। शरीर का प्रवर्तन 
कराना, जीव का स्वभाव नहीं है । 


[ १८४७ 
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प्रश्न :- ईर्यासमिति में देखकर चलना - ऐसा तो कहा है ने: 


उत्तर :- ईर्यासमिति में जीव शरीर को हक प्वत न रा 
है - ऐसा नहीं है; किन्तु यह तो मुनि की भूमिका में शरीर ब॑ रे हक 
इसका कथन किया है -ज्ञान कराया है। श्रही * श रीर से 8 ह 
दृष्टि हुईं है - ऐसे सम्यरदृष्टि जीव शरीर से भिन्न चतन्यस्वभाव्रमथ युद्ध 
आत्मा का प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं । 


भाई ! निवृत्ति लेकर इसका अभ्यास करना चा पड शीमद 
राजचन्द्रजी ने कहा है कि “देह की चिन्ता से श्रनन्तगुणी 04882 आत्मा 
की रखना; वर्योंकि इस एक भव में ही अनन्त भव टालना है। यह भव 
अनन्त भव टालने के लिए है। श्रनन्त भव के जन्म-मरण को एच न में 
टालना - यह कोई अलौकिक, असाधारण, श्रदुभुत काम है कप प्रभु! जो 
यह काम इस भव में नहीं किया तो अनन्त भव में अनन्त जन्म-मरण हे 
दुःख भोगने पड़ेंगे। यहाँ से मरकर कहाँ जा पड़ेगा, कया इसकी खबर हूँ ! 
अरे! कहीं नरक, निगोद, तिर्यछच में चला जायगा । तथा जिसकी इसी 
भव में चसपर्याय में रहने की स्थिति पूरी हो रही है और यदि वह 
आत्मानुभूति, भेदविज्ञान (सम्यर्दर्शन) आदि का कार्य नहीं 5 पाया तो 
तिगोद में चला जायगा। तरस अवस्था में रहने की उत्कृष्ट स्थिति दो हजार 
सागर से कुछ अधिक है । इस दो हजार सागर की स्थिति पूरी होने पर 
सिथ्यादृष्टि नियम से निगोद में - एकेन्द्रिय में चला जाता है। कदाचित्‌ 
इस बीच पंचेन्द्रिय में रहे तो एक हजार सागर रहता है तथा समग्रपने 
त्स में रहने का श्रधिक से अधिक समय दो हजार सागर है । इस काल में 
जो सम्यप्दर्शनादि प्रगट करे तो अनंत सुखमय सिद्धपद प्राप्त करता है और 


जो सम्यग्दर्शनादि न करे तो महादुखमय निगोद अवस्था को प्राप्त होता 
है। वहाँ अनन्तकाल तक दुःख भोगता है । 


सम्यर्दृष्टि जीव को अपनी ज्ञान की मति-श्रुतरूप दशा से आत्मा 
प्रत्यक्ष अनुभव में आता है। देह आत्मा नहीं है, देह से भिन्न आत्मा चैतन्य- 
स्वभावमय जुदी वस्तु है, श्री समयसार गाथा ६५ की टीका में आता हर 
कि यह शरीर मृत॒के-कलेवर है, मुर्दा है। इसमें श्रमृत का सागर भगवान 
मूछित हो गया है। 'मैं चेतन्यस्वभावमय अमृत का सागर हूँ - इसप्रकार 
अनुभव करने के बदले 'यह मृतक शरीर मैं हूँ, यह शरीर भेरा है - 
इसप्रकार मूछित हो गया है। प्रभु ! तू अमृत का 


सागर मृतक शरीर में 
उत्पन्न हुआ है - यह महान्‌ कलंक की बात है, तुझे शोभा नहीं देती । 
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पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश, काल एवं अ्रन्य जीव ये छह द्रव्य हैं, 
ये सब मन के विषय हैं। तीनलोक का नाथ सर्वज्ञ परमात्मा भी श्रन्य 
जीव होने से मन का विषय है। इसीकारण सर्वज्ञ परमात्मा को इन्द्रिय 
भी कहा है। अन्दर जो खण्ड-खण्ड ज्ञान हो रहा है, वह भी भावेन्द्रिय है । 
भावेन्द्रियाँ ज्ञान को खण्ड-खण्डरूप जनाती हैं, जबकि आत्मा चैतन्यस्वरूप 
अखण्ड है। इसकारण खण्ड-खण्ड का ज्ञान करानेवाली भावेन्द्रियाँ ग्रखण्ड 
आत्मा से भिन्न परवस्तु हैं, ज्ञेय हैं। एकप्रकार से उन भावेन्द्रियों को 
पुदूगल का परिणाम भी कहा है; क्‍योंकि क्षयोपशमभाव आत्मा का स्वभाव 
नही है। श्री समयसार गाथा ४६ की टीका में कहा है कि क्षयोपशम भाव 
जीव का स्वभाव नहीं है । स्वभावदुष्टि से देखने पर क्षयोपशमभाव का 
आत्मा में अभाव है । अहो ! वस्तु का स्वरूप अतिसुक्ष्म एवं गम्भीर है । 


श्री समयसार गाथा ५० से ५५ में आता है कि शब्द, वाणी, शरीर, 
इन्द्रियाँ, मन - इन सब नोकर्मों से अनुभूतिस्वरूप भगवान आत्मा भिन्न है । 
मैं शरीर से जुदा हूँ - भले ही ऐसा विकल्प ज्ञान में, धारण में लिया हो; 
किक्तु ऐसे भिन्न चेतन्यस्वभावमय आत्मा का प्रत्यक्ष अनुभव करना चाहिए । 
भेदज्ञानी देह से भिन्न आत्मा को प्रत्यक्ष शुद्ध चिदानंदमय अनुभव करते हैं । 


(५) समस्त जगत के जीवों को पुण्य-पापरूप से व्यापता हुआ कर्म 
का फल भी जीव नहीं है; क्योंकि शुभाशुभभाव से श्रन्य भिन्न चेतन्यस्व- 
भावरूप जीव भेदज्ञानियों द्वारा सदा ही उपलभ्यमान है, भ्रर्थात्‌ वे स्वयं 
उसका प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं । 


जगत के सभी संसारी जीवों को पुण्य-पापरूप कर्म का फल अनुभव 
में आता है। अतः वे पुण्य-पाप को ही जीव कहते हैं । यहाँ आचार्य कहते हैं 
कि जो पुण्य-पाप कर्म का विपाक है, वह आत्मा नहीं है। श्री कलश टीका 
के कलश १८६ में कहा है कि पठन-पाठन, श्रवण, चिन्तवन, स्तुति, वन्दना- 
ये सब क्रिया-कलाप विकल्प हैं, राग हैं। विकल्प व राग आत्मा नहीं हैं । 
पर जिन्हें पठन-पाठन की भी फुरसत नहीं है, उनकी यहाँ बात ही क्या 
करना ? उन्हें तो शुभाशुभभाव से रहित शुद्ध चेतन्यघातुस्वरूप आत्मा 
की बात बैठ ही नहीं सकती । भाई ! हिंसा, भूठ, चोरी, कुशील आदि 
पाप के भाव तो जहर हैं ही; परन्तु ये पठन-पाठन, श्रवण, चिन्तन, स्तुति, 
वंदना, पूजन आ्रादि के शुभभाव भी कोई अमृतस्वरूप आरात्मा नहीं हैं । 
जिसको आत्मा के आनंद का अनुभव होता है, उसके शुभभाव को आरोप 
से अमृत कहा जाता है। त्रिकाल, श्रव, अखण्ड, एक चेतन्यस्वरूप के 


[ ह८६६ 
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अ्रवलम्बत से जो निश्चयघम हुआ है, वही वास्तव में अद्ूत गे 
उस धर्म का शुभभाव पर आरोप करके शुभभाव को 00 हर 
वास्तव में नहीं । भरे ! जगत्‌ को सत्य सुनने को मि लत हर हो 2 
विचारे कहाँ जायेंगे । ये लाखों रुपयों का दान देते हैं, दान देने बा भ ् 
पुष्यभाव है, इससे कहीं जन्म-मरण नहीं मिट्ता श्रीर इसे धरम रा ने तो 
मिथ्यादर्शन है । पेसा तो श्रजीव है; जीव श्रजीब का स्वामी है के पैसा 
मेरा है- ऐसा माननेवालों ने स्वयं को श्रणीव माना है। भा5 * का 
करना, इसका संचय करना, उपयोग में लेना - ये को£ आत्मा को जिया 
नहीं हैं और दान देने का जो शुभभाव है; बह राग है, संसार है । शाम: 
भाव जी कि संसार में प्रवेश करता है, उसे भला कंसे कहा जा सकता है ! 


पुण्य-पाप का भाव तो कर्म का विपाक है, यह कहीं भगवान झात्मा 
नहीं है । जो पुण्य-पाप का कर्त्ता बनता है, वह जीव नहीं; जीब नी निर्मल 
ज्ञानानंदेस्वरूप है। वह तो ज्ञान का कर्त्ता है। जीव को विकार का कर्त्ता 
माननेवाले अ्रपने स्वरूप को ही विकारी माननेवाले हैँ। परत्तु भाई ! 
आत्मावस्तु तो विकार से रहित चिन्मात्र है, वस्तु-तत्त्व बहुत सूक्ष्म हैं । 
बापू ! जन्म-मरण के दुःखों से मुक्त होने का उपाय अतिसूक्ष्म हैं। 


लहसन व जमीकंद में जो निगोदिया जीव हैं, शुभाशुभभाव तो 
उनको भी होते हैं । क्षण में शुभ व क्षण में श्रशुभभाव तो उनको भी आते 
हैं। उनके भी शुभाशुभ कर्मेंधारा निरंतर चलती रहती है। भाई ! यह सब 
तो कम का विपाक है। यह तो जड़ का फल है, यह कहीं चैतन्य का फल 
नहीं है। चेतन्यस्व॒रूप आत्मा तो पुण्य-पापरूप कर्म के फल से भिन्न है - 
ऐसा सर्वश्देव ने कहा है। युक्ति से भी यही सिद्ध होता है और भेदज्ञानियों 
ढवारा शुभाशुभभावों से भिन्न चेतन्यस्वभावमय शआात्मा का प्रत्यक्ष अनुभव 


भी किया गया है।. . 


(६) साता-ग्रसातारूप से व्याप्त समस्त तीज्र-मंदतारूप ग्णों 
से भेदंरूप होता हुआ जो कर्म का. अनुभव है, वह भी जीव नहीं है। साता 
का बेदन अर्थात्‌ कंल्पना में अनुकूलपने सुख का वेदन होना, सुखरूप 
लगना तथा असाता का. बेंदन अर्थात्‌: कल्पना में प्रतिकूलपने दु:ःखरूप 
लगना - ऐसे भेदरूप जो कर्म का अनुभव वह जीव नहीं है। शरीर दो 
रोग 8 है। शरीर के एक-एक रोम में ६६ रोग हैं.। ऐसे सम्पूर्ण 
शरीर में रोग ही रोग भरे हैं। थे रोग जब प्रगट होते हैं, तब यह जीव 
असाता का वेदन करता है। यह पुद्गल का फल है। तथा जब शरीर 
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निरोगी रहे और बाहर की सामग्री - धन, सम्पत्ति, कुटुम्ब, परिवार आ्रादि 
अनुकूल हो; तब जो सुख की कल्पना का वेदन हो, वह भी पुदूगल का फल 
है। इस कल्पनामय सुख-दुःख के वेदन में कर्म का अ्रनुभव है, आ्रात्मा का 
नहीं । शरीर हृष्ट-पुष्ट निरोगी हो व करोड़ों की साहबी हो, तब जो सुख 
का अनुभव होता है; वह कर्म का अनुभव है, आत्मा का नहीं । इस सुख- 
दुःख में चंतन्यस्वरूप आत्मा नहीं है। यह साता-असाता का अ्रनभव आत्मा 
नहीं है। भ्रात्मा तो सुख-दुःख से भिन्न चेतन्यस्वभावमय वस्तु है । 


एक धर्मी सिवाय सारा जगत पागल है, क्योंकि जगत्‌ दुःख को सुख 
मानता है। रंक से लेकर राजा तक व एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय तक 
सभी जीव सुख-दुःख में रच-पच रहे हैं। सुख-दुःख की कल्पना से भिन्न 
पड़कर श्रनन्तसुख का धाम, जो शुद्ध चेतन्यस्वभावमय आ्रात्मवस्तु है, 
इसमें दृष्टि करे तो स्वयं प्रत्यक्ष आनंद का अनुभव होता है। केवली को 
ही प्रत्यक्ष होता है, ऐसा नहीं है। चतुर्थ गुणस्थान में भी स्वसंवेदन से 
आत्मा प्रत्यक्ष अनुभव में श्राता है। सम्यग्दशन होने पर भेदज्ञानी को 
मति-श्रतज्ञान से आत्मा प्रत्यक्ष वेदन में आता है । 


(७) श्रीखण्ड की तरह उभयात्मकपने से मिले हुए आ्रात्मा व 
कर्म - दोनों मिलकर भी जीव नहीं हैं। जेसे दही व शक्कर मिलकर 
श्रीखण्ड बनता है, वेसे आत्मा व कर्म मिलकर जीव नहीं बना है। 
भगवान आत्मा तो चेतन्यस्वरूप प्रभु है। राग व कम वगेरह तो जड़ - 
ग्रचेतन-स्वरूप हैं। इसकारण जीव व कर्म - दोनों भिन्न-भिन्न हैं, परन्तु 
जेसे हाथी ग्रनाज व घास को मिलाकर खाता है; उसीप्रकार श्रज्ञानी कर्म 
व आत्मा को एक करके अनुभव करता है। 


जिसप्रकार कुत्ता हड़ी चबाता है और हड्डी की कनी डाढ़ में चुभ 
जाती है, तब वहाँ से खून निकलता है और कुत्ता अपने ही खून को चुूसता 
हुआ ऐसा मानता है कि हड्डी का स्वाद झा रहा है। इसीप्रकार शरीर 
तो हाड़, मांस, विष्टा व चमड़ो की भरी थैली है, उसका स्पर्श करके यह 
ऐसा मानता है कि यह अच्छा है; श्रतः उसमें राग होता है, उस राग का 
ही वह अ्रनभव करता है; परल्तु स्त्री श्रादि के शरीर को मैं भोगता हू - 
ऐसी मिथ्या मान्यता रखता है। उसीप्रकार सर्पदंश हुआ हो तो उस दंश 
को नहीं भोगता; उससमय उसके लक्ष्य से जो द्वेपभाव होता है, उस हंप 
का अनुभव करता है। यहाँ तो यह कहते हैं कि ये राग-द्ेषरूप विकारी 
भाव व आत्मा - ये दोनों मिलकर जीव नहीं हैं । दोनों भोगते भी नहीं हैं । 
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आत्मा विकार से भिन्न है- यह अनुभवसिद्ध है; क्योंकि समस्तपने 
कर्म से जुदा चैतन्यस्वरूप आत्मा भेदज्ञानियों द्वारा प्रत्यक्ष श्रनुभव में 
ग्राता है । 


(८) अर्थ क्रिया में समर्थ कम का संयोग भी जीव नहीं है। श्राठों 
कम मिलकर आत्मा हो-ऐसा भी नहीं है। जैसे पलंग (चारपाई) 
पर सोनेवाला व्यक्ति जुदा है, उसीप्रकार आ्राठों कमेरूपी पलंग से 
भगवान आत्मा भिन्न है। जो कभी विचार नहीं करता, मनन नहीं करता, 
पढ़ता नहीं, ज्ञानियों की सुनता नहीं, समभने की कोशिश करता नहीं; उसे 
यह बात कंसे जँचे ? कलश टीका में कलश १११ में स्वछन्दी निश्चयाभासी 
का कथन करते हुए कह्य है कि वे जीव शुद्ध चेतन्‍्य का विचार मात्र भी 
नहीं करते । आठ कर्मों के विपाक से भगवान आत्मा भिन्न है। भगवान 
ग्रात्मा तो ज्ञानानंद स्वरूप, चेतन्यस्वरूप है | श्राठकर्मो से श्रात्मा बना है - 
यह तो स्थल भूल है, मोटी भ्रमणा है; क्योंकि आठकर्मो के संयोग से भिन्न 
ग्रन्य चेतन्यस्वभावमय जीव भेदज्ञानियों द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है। 
भेदज्ञानी शुद्ध चेतन्‍्यवस्तु का प्रत्यक्षरूप से श्रनुभव करते हैं । 


इसी प्रकार यदि कोई भअचन्यप्रकार से मिथ्या कल्पनायें करे, तो भी 
यही युक्ति जानना । 


गाथा ४४ के भावाथे पर प्रवचन 


जीव चेतन्यस्वभावमय है। जानना-देखना उसका स्वभाव है। 
स्वभाववान स्वयं श्रात्मा और चेतन्य उसका स्वभाव है। समस्त 
अध्यवसानादि भावों से आत्मा भिन्न है। राग से भिन्न यह आत्मा 
धर्मात्माओं को अनुभवगम्य है। भेदजश्ञानी - समकिती जीव शुद्ध चैतन्य- 
स्वभांवी आत्मा को प्रत्यक्षपने स्वसंवेदन द्वारा श्रनुभव करते हैं । 


इसकारण जेसा अज्ञानी मानता है, वेसा नहीं है। कम, राग, 


शुभाशुभ भाव, पुण्य-पाप भाव या .सुख-दुःख की कल्पना इत्यादि भी 
जीव नहीं हैं। 


यहाँ पुद्ूगल से भिन्न आत्मा की उपलब्धि के प्रति विरोध करनेवाले 
(- पुद्गल को ही श्रात्मा जाननेवाले) पुरुष को (उसकी हितरूप आात्म- 
प्राप्ति की बात कहकर ) मिठासपूर्वक (समभाव से) ही इसप्रकार उपदेश 
करना यह काव्य में बतलाते हैं :- ्.- फ 9४ 05 
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इह॒ खलु पुद्गलभिन्नात्मोपलब्ध प्रति विप्रतिपन्नः साम्नेबेव- 
मनुशास्यः । 


(मालिनी ) 


विरम किमपरेणाकार्यकोलाहलेन 
स्वयसपि निभुत: सन्‌ पश्य षण्माससेकम्‌ । 
हृदयसरसि पुंसः युद्गलाडधिअ्नधास्नो 
तनु फिसनुपलब्धिर्भाति कि चोपलब्धिः ॥३४।॥। 


श्लोकार्थ :- हे भव्य ! तुझे [ श्रपरेण | भ्रन्य [ श्रकार्य - कोलाहलेन ] 
व्यर्थ ही कोलाहल करने से [किम्‌] क्‍या लाभ है ? तू [विरस्‌] इस 
कोलाहल से विरक्त हो और [ एकम्‌ | एक चेतत्यमात्र वस्तु को [स्वयम 
भ्रपि | स्वयं [ निभुतः सन्‌ | निश्चल लीन होकर [ पश्य षण्मासम्‌ | देख; 
ऐसा छह मास अभ्यास कर और देख कि ऐसा करने से [हृदय - सरसि] 
अपने हृदय-सरोवर में, [परद्गलात भिन्नधाम्नः] जिसका तेज, प्रताप, 
प्रकाश पुद्गल से भिन्न है - ऐसे उस [पुंसः] झ्रात्मा की [नन्तु किस अ्नुप- 
लब्धिः भाति| प्राप्ति नहीं होती है [कि च उपलब्धिः] या होती है ? 


भावार्थ :- यदि अपने स्वरूप का अ्रभ्यास करे तो उसकी प्राप्ति 
अवश्य होती है; यदि परवस्तु हो तो उसकी तो प्राप्ति नहीं होती । अपना 
स्वरूप तो विद्यमान है, किन्तु उसे भूल रहा है; यदि सावधान होकर 
देखे तो वह अपने निकट ही है। यहाँ छह मास के अभ्यास की बात कही 
है, इसका अर्थ यह नहीं समभना चाहिए कि इतना ही समय लगेगा। 
उसकी प्राप्ति तो अंतर्मुहृतंमात्र में ही हो सकती है, परन्तु यदि शिष्य को 
बहुत कठिन मालूम होता हो तो उसका निषेध किया है। यदि समभकने में 
ग्रधिक काल लगे तो छहमास से अ्रधिक नहीं लगेगा; इसलिए यहाँ यह 
उपदेश दिया है कि अन्य निष्प्रयोजन कोलाहल का त्याग करके इसमें लग 
जाने से शीघ्र ही स्वरूप की प्राप्ति हो जायेगी - ऐसा उपदेश है । 


कलश ३४ पर प्रवचन 


हे भव्य ! अर्थात्‌ धर्म प्राप्त करने की पात्रतावाले हे भव्य जीव ! 
वस्तुस्वरूप से विरुद्ध कोलाहल करने से तुझे क्‍या लाभ है ? चेतन्यस्वभाव 
से विरुद्ध पुण्य-पाप के अचेतन भावों से तुझे क्‍या लाभ है ? व्यवहार 
साधन और निश्चय साध्य - ऐसा कोलाहल व्यर्थ है, यह कथन हो निमित्त 
का ज्ञान कराने के लिए किया गया कथन है । 
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आचाय॑देव प्रेरणा देते हुए कहते है कि 'े श्रष्यवसानादि भाव 
जीव हैं ।' - ऐसे मिथ्या विकल्पों के कोलाहल से तू विरक्त हो । व्यवहार से 
निश्चय होता है, राग से वीतरागता होती है, ऐसी वस्तुस्वरूप की विपरीतता 
के कोलाहल से विराम ले । राग से धर्म होगा - ऐसा माननेवाले राग को 
ग्रपना स्वभाव मानते हैं, राग को ही श्रात्मा मानते हैं । 

प्रश्त :- निविकल्प अनुभव होने के पहले अंतिम समय में शुभराग 
तो होता है; भरत: शुभभाव से निविकल्प हुआ या नहीं ? 

उत्तर :- भाई ! इस शुभराग को छोड़कर निविकल्प हुआ है, 
शुभराग से निविकल्प नहीं हुआ । शुभभाव तो विभावस्वभाव व जड़- 
स्वभाव है, वह चेतन्यस्वभाव नहीं है और ग्रात्मा तो एकरूप चेतन्यघन- 
स्वभाव, ध्रुवस्वभाव, सामान्यस्वभाव, अ्रभेदस्वभाव, चेतन्यमात्र वस्तु है। 


अरब कहते हैं कि स्वयं निश्चल-लीन होकर एक चेतन्यमात्र वस्तु 
को प्रत्यक्ष करके देख ! उसे देखने का छह महीना अ्रभ्यास कर ! चेतन्य 
वस्तु में प्रमेयत्व नाम का गुण है - इसकारण तुझे यह प्रत्यक्ष अनुभव में 
आयगी। इसलिए तू स्वरूप में एकाग्र होकर स्वसंवेदन द्वारा शुद्ध चिद्ृपमात्र 
वस्तु का अनुभव करने का प्रयत्न कर ! 


देखो ! यहाँ यह नहीं कहा कि अमुक क्रिया करने पर आत्मानुभूति 
होगी। क्रिया पर नहीं, वल्कि समभने पर वल दिया है। श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी 
ने भी यही कहा है - 'सर्व जीव छे सिद्धसम, जो समभे ते थाय ।' 

भगवान आत्मा शुद्ध चेतन्‍्य सामान्यस्वरूप है। उसका अनुभव 
कर | 'स्वयं' शब्द कहकर यह ज्ञान कराया है कि आत्मानुभव में पर की 
कोई अपेक्षा - आवश्यकता नहीं । भगवान आत्मा सीधा स्वसंवेदन में ज्ञात 
होता है। विकल्पों का कोलाहल अनुभव में मददगार नहीं है; बल्कि उल्टे 
अटकाने वाला ही है, विध्न करनेवाला ही है। नियमसार गाथा २ की 
टीका में सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप शुद्ध रत्नत्रयात्मकमार्ग परम निरपेक्ष 
कहा है । वस्तु के स्वभाव को पर की अपेक्षा कैसी ? ह 

यहाँ कहते हैं कि छह महीना चैतन्य के अनुभव का अभ्यास कर 
भाई ! तू व्यापार-घंधे में तो वर्षों गमाता है, बाल-बच्चों के पालन-पोषण 
में रात-दिन लगा रहता है, चौबीसों घंटे पाप की मजदूरी में निकालता है; 
_ “पु इसका फल मनुष्यभव खोकर पशुपर्याय प्राप्त करना है। इसलिए 

भाई! तू सब संसार के विकल्पों को त्यागकर एक छह महीता 

शड़ात्मा का अभ्यास कर ! वैसे तो अन्तर्मुहतें में चैतन्य की प्राप्ति हो 
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सकती है; परच्तु यदि तुझे अ्रत्यन्त कठिन लगता हो तो छह महीना उसका 
अभ्यास कर ! इसतरह छह महीना अ्रभ्यास करने की बात की है। 
चिदानंद प्रभु चेतन्यस्वभावी, ज्ञायकस्वभावी, श्रुव, एकरूप निज आत्मा 
है, उसकी लगन लगा ! एकमात्र इसी में धुन लगा ! तुझे वह शुद्धात्मा 
अवश्य प्राप्त होगा । 
श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने कहा है :- 
जो इच्छी परमार्थ तो करो सत्य पुरुषार्थ। 
भवस्थिति श्रादि नाम ली, छेदो नह आत्माथ ॥ 


परमानंद के नाथ परम-पदार्थ भगवान श्रात्मा की उपलब्धि की 
भावना हो तो सत्य पुरुषार्थ अर्थात्‌ स्वभाव-सन्मुखता का पुरुषार्थ कर ! 
'जेसी होनहार होगी, वही होगा' या 'जब काललब्धि आयेगी, तब आत्म- 
लाभ होगा - ऐसी मिथ्या ञ्रटक छोड़ दे। 'जब काललब्धि होगी तब हित 
होगा -यह दुराग्रह आत्मा के हित का घातक है; इसलिए 'होनहार' का 
बहाना छोड़कर तू पुरुषार्थ कर ! भाई ! तुझे काललब्धि का बहाना करना 
है कि ज्ञान करना है ? तुझे यथार्थ ज्ञान करना हो तो तू ज्ञायक के 
सन्मुख होकर पुरुषार्थ कर । ज्ञायक ज्ञान में आते ही तुझे पाँचों समवायों 
का वास्तविक ज्ञान होगा । 


स्वभाव की ओर का पुरुषार्थे करने पर सम्यक्त्व हुआ, तब ख्याल 
में ग्राया कि काललब्धि पक गई है। द्रव्यसंग्रह, गाथा २१ की टीका में 
ग्राया है कि काललब्धि हेय है, क्योंकि काल के - निमित्त के सन्मुख दृष्टि 
करने पर सम्यक्त्व नहीं होता । काल है, निमित्त है तथा अपनी पर्याय का 
जो स्वकाल है, वह भी है; परन्तु उस स्वभाव के सन्मुख जब पुरुषार्थ किया, 
तब काल पका - इसप्रकार स्वकाल ( काललब्धि ) का ज्ञान हुभ्ा, 
भवितव्यता का भी ज्ञान हुआ तथा स्वभाव-सन्मुख पुरुषार्थ किया तो उस 
स्वभाव का भी ज्ञान हुआ और निमित्त (कर्म) का इतना अभाव है - 
ऐसा ज्ञान हुआ । इसप्रकार पाँचों ही समवायका रणखों का यथार्थ ज्ञान हुआ्ना । 

यहाँ कहा है कि छह महीना चेतन्यस्वरूप निज शुद्ध आत्मद्रव्य के 
अनुभव का अभ्यास कर ! इसकी ही अन्तर में लगन लगा और देख कि 
ऐसा करने से तेरे हृदय-सरोवर में जिसका तेज-प्रताप-प्रकाश पुदूगल से 
भिन्न है - ऐसे ग्रात्मा की प्राप्ति होती है या नहीं ? 

समयसार नाटक में कहा है कि -ज्ञानरूपी सरोवर में तू ही स्वयं 
चेतन्यकमल है। स्वभाव-सन्मुख पर्याय के पुरुषार्थ को भ्रमर कहा, वह तू 
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ही है। तू ही उस चैतन्यकमल में भ्रमर बनकर एकत्व प्राप्त कर : चेतन्य 
के आनंदरस का भोक्ता हो जा | स्वयं चेतन्यकमल ज्ञानानंद के रस से अत्यन्त 
भरा हुआ है। उसमें तू निमग्न होकर अकेला ज्ञानानंदरस का पान कर । 
अहाहा ! तू निर्मल पर्यायरूप भ्रमर बनकर त्रिकाली एकरूप चेतन्यरस 
में निमग्त हो जा ! इससे तुझे झ्रानंद का अद्भुत अनिर्वेचनीय आस्वाद 
प्राप्त होगा । शुद्ध आत्मा की प्राप्ति होगी । तू इसका अभ्यास करे और 
प्राप्ति न हो - ऐसा कभी नहीं हो सकता, अवश्य ही श्रात्मोपलब्धि होगी । 
आखिर क्यों नहीं होगी ? नहीं होगी - ऐसी शंका छोड़ दे । 
भगवान आत्मा पुदुगल से भिन्न अर्थात्‌ रागादि विकल्पों से भिन्न 
चतन्य के तेज से भरा हुआ चेतन्य के नूर का पूर है, उसके सन्मुख होकर 
ग्रन्तानमग्न होने पर अवश्य ही आत्मोपलब्धि होती है । पुरुषार्थ करे और 
प्राप्ति न हो ऐसा कैसे हो सकता है ? इसकारण “जब काललब्धि आयेगी 
तब प्राप्ति होगी, भगवान ने जब देखा होगा तब प्राप्त होगा' - इत्यादि 
अनेक प्रकार के विकल्पों की बातें रहने दे ! ऐसी कमजोरी की बातों से 
आत्मा के पुरुषार्थ को ढीला मत कर ! स्वभाव-सन्मुखता के पुरुषार्थ द्वारा 
स्वात्मोपलब्धिरूप प्रयोजन की सिद्धि कर ! 
तथा कोई समयसार में उद्धृत 'जइ जिशमय पवज्जइ तामा 

व्यवहारनिच्छुए मुयह” आदि छन्‍्द का आधार देकर कहते हैं कि 
जिनमत में प्रवतेंन करना चाहते हो तो व्यवहार व निश्चय - दोनों नयों 
को मत छोड़ो ! यह तो ठीक है, परन्तु इसका यथार्थ श्र्थ तो यह है कि 
व्यवहार है भ्रवश्य, परन्तु व्यवहार झ्ाश्चय करने योग्य नहीं है । साधकपने 
का भाव, चौदहगुणस्थान आदि भाव सब व्यवहार हैं, इसमें जरा भी संदेह 
नहीं; परन्तु वे आश्रय करने योग्य नहीं हैं। श्री समयसार की गाथा ११ 

में कहा है कि भूताथ्थ अर्थात्‌ एक निश्चय का आश्रय करो; क्‍योंकि 

त्रिकाली भगवान जो विद्यमान पदार्थ अस्तिरूप महाप्रभु है, उसके आ्राश्रय 

से ही सम्यग्दशन प्राप्त होता है। सम्यन्दशन होने के बाद शेष रही 

अशुद्धता एवं पर्याय की अपूर्णंता, उस काल में जानने के लिए प्रयोजनवान 

है - ऐसा अर्थ गाथा १२ की टीका में झाचाय॑ अ्मृतचन्द्र ने किया है । 


। सिद्ध, साधक व संसार -ये सब व्यवहार हैं । त्रिकाली ध्रव निश्चय 
एवं पर्याय व्यवहार - दोनों हैं। व्यवहार है अवश्य, परन्तु जाना हुआ 
प्रयोजनवान है और निश्चय आदरणीय एवं प्रयोजनवान है। बापू [ 
वस्तु का स्वरूप ही ऐसा है। भगवान ने ऐसा कहा है, शास्त्र में ऐसा ही 
है, तथा वस्तु की स्थिति भी ऐसी है । ह 
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ग्रमृतचन्द्राचायदेव कहते हैं कि इस शास्त्र की टीका करने का जो 
विकल्प है, वह हमारा स्वरूप नहीं है। हम तो उसके मात्र ज्ञाता हैं, स्वरूप- 
गुप्त हैं, टीका तो शब्दों द्वारा बन गई है। इसमें हमारा किचित भी 
कर्तव्य नहीं है । हम तो इन शब्दों व विकल्पों से भिन्न आत्मा में गप्त हैं 
शब्दों व विकल्पों में हमारा निवास नहीं है। आचार्य अमृतचन्द्र ने यह 
सत्य का ढिढोरा पीटा है | थोड में ही सब-कुछ कह दिया है । 


यहाँ तो कहते हैं वस्तु-स्वभाव की सनन्‍्मखता कर, उसी में ढहलकर 
एकाग्र होने पर भी उसकी प्राप्ति न हो - ऐसा केसे बने ? स्व-सन्मखता 
के अभ्यास से झ्रात्मोपलब्धि अवश्य होगी ही । 


कलश ३४ के भावार्थ पर प्रवचन 
चंतन्यस्वरूप भगवान आत्मा का अभ्यास करे तो उसकी प्राप्ति 
अ्रवश्य होती है। अन्तर्मुख होने का पुरुषा्थ करे और प्राप्ति न हो - ऐसा 
तीनकाल में भी नहीं हो सकता । यहाँ अभ्यास का अ्रर्थ अकेला शास्त्रों 
को पढ़ना व सुनना मात्र नहीं है; किन्तु अभ्यास श्रर्थात्‌ निज शुद्ध चेतन्‍्य 
में एकाग्रता करने के पुरुषार्थ की बात है। भाई ! तू अपनी श्रद्धा में तो 
ले कि वस्तु ऐसी ही है। श्रद्धा में दूसरा कुछ लेगा तो आत्मा हाथ नहीं 
श्रायेगा, पुरुषार्थ अन्दर की ओर नहीं ढलेगा । 
जिसने राग की रुचि छोड़ी और स्वभाव की रुचि की, उसे स्वभाव 
की प्राप्ति न हो - ऐसा होता ही नहीं है ! जो स्वरूप प्राप्त न हुआ हो 
तो यह समझना चाहिए कि अभी स्वभाव की तरफ के पुरुषार्थ में कुछ 
कमी है, त्रटि है। हाँ, परवस्तु के प्रयत्न में - पुरुषार्थे में परवस्तु की 
प्राप्ति न हो तो कोई आ्राश्चयं नहीं, क्योंकि पर में तो पुरुषार्थ चलता ही 
नहीं है; परन्तु स्वरूप में पुरुषार्थपूर्वक अनुभव का अभ्यास करे तो उसकी 
प्राप्ति श्रवश्य होती ही है । आत्मा में वीय॑ नाम का गुण है, उसका कार्य 
स्वरूप की ही रचना करना है। इसकारण अंतर्मुख होकर श्ात्मा में 
पुरुषार्थ करने पर स्वरूप की रचना निर्मल होती ही है, इसमें किचित्‌ 
भी संदेह नहीं करना । 
भगवान ! तू है कि नहीं ? यदि है तो “है! की प्राप्ति क्‍यों नहीं 
होगी ? परन्तु भाई ! *मैं हूँ ऐसे अपने श्रस्तित्व को अरब तक अनंतकाल 
में स्वीकार ही नहीं किया । एकसमय की पर्याय व राग की स्वीकृति 
में ही अनंतकाल चला गया है, परन्तु अन्दर आत्मवस्तु चंतनन्‍्यघन महाप्रभु 
जो एकसमय की पर्याय में नहीं श्राता तथा जो पर्याय में ज्ञात हुए बिना 
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नहीं रहता - ऐसे शुद्धात्मा को तूने पूर्व में कभी जाना नहीं, पहचाना नहीं 
और उसके ग्रस्तित्व को स्वीकार किया नहीं; इसलिए कठिन लगता है । 


श्री समयसार की १७-१८वीं गाथा में झ्राता है कि अनुभूतिस्वरूप 
भगवान आत्मा आबाल-गोपाल सबके अनुभव में सदा स्वयं ही झ्ाने पर 
भी अनादि बंध के वश परद्रव्यों के साथ एकत्व के निश्चय से मूढ अज्ञानी 
जन को 'जो यह अनुभूति है, वही मैं हूँ'-ऐसा आत्मज्ञान उदित नहीं 
होता । अहाहा ! इसकी ज्ञान की पर्याय में सदा त्रिकाली वस्तु ज्ञात 
होती है, क्योंकि ज्ञान की पर्याय का स्व-परप्रकाशक स्वभाव है। 'स्व' 
ऐसा जो द्रव्य वही उसके ज्ञान में आता है; परन्तु अज्ञानी का भुकाव 
स्वद्र्य पर नहीं है, इसकारण ज्ञान की पर्याय में -प्रगट अवस्था में 
जाननेवाला आत्मा स्वयं ज्ञात होता है; ऐसा उसे भान नही होता, 
ऐसी उसे प्रतीति उत्पन्न नहीं होती | प्रभु ! तेरा जो पूर्ण अस्तित्व है, 
वह एकसमय की पर्याय में सदेव ज्ञात होता है । भाई ! यह तो सर्वज्ञ की 
वाणी है, यह तो परमागम है | ऐसी बात अन्यत्र कहीं है ही नहीं । 


अ्ज्ञानी पर्यायबुद्धि में, रागबुद्धि में मटका है। इसकारण जानने- 
वाला ज्ञायक श्रात्मा, स्वयं त्रिकाली गअ्ात्मा ज्ञात हो रहा है - ऐसा ख्याल 
में नहीं आता । अरे ! ऐसे तत्त्व का निर्णय करने के लिए लोगों के पास 
समय नहीं है। एक-दिन में २३ घंटे तो खाने, कमाने, सोने और स्त्री, 
बच्चों व कुटुम्ब-परिवार की संभाल में ही चले जाते हैं। कभी एकाध 
घंटा धर्म के नाम पर निकालता भी है, सो वह भी कुगुरु-कुदेवादि की सेवा - 
उपासना में खो देता है। अहो ! धर्म के नाम पर निकाला गया समय 
भी भिथ्यादृष्टि कुगुरु्रों द्वारा युक्ति-कुयुक्ति बताकर लूट लिया जाता है। 


हे श्री मोक्षमार्गप्रकाशक में १४वें पृष्ठ पर लिखा है. कि जिन शास्त्रों 

में वीतरागभाव का प्रयोजन प्रगट किया हो, वे ही शास्त्र वांचने-सुनने 
योग्य हैं। राग की मंदता से संसार का अ्रभाव होता है- ऐसा जहाँ लिखा 
हो वह शास्त्र ही नहीं है, क्योंकि इसमें तो अतत्त्वश्रद्धान की पुष्टि करके 
मोहभाव को प्रगट किया है - ऐसे शास्त्र शास्त्र नहीं, बल्कि शस्त्र हैं; 
क्योंकि राग-हेष-मोह द्वारा जीव अनादि से दुःखी हो रहा है। शुभराग की 
वासना तो उसे बिना सिखाये ही श्रनादि से है और इन शास्त्रों द्वारा भी 
इन्हीं का पोषण किया तो यहाँ भला होने की क्‍या शिक्षा दो ? यह बात 
सुनने में जरा कठोर लगती है, परन्तु क्या करें ? कहे बिना रहा भी तो 
नहीं जाता । जीवों को दु:ःखी देखकर सच्ची बात, वस्तुस्वरूप की बात 
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बिना भी तो नहीं रहा जाता । जिसे हित करना हो, उसे मध्यस्थ - तटठस्थ 
होकर वस्तुतत्त्व का विचार अवश्य करना चाहिए । 


श्री पंचास्तिकाय गाथा १७२ में कहा है कि स्व शास्त्रों का तात्पर्य 
वीतरागता है। देखो, दिगम्बर सन्‍्तों के बनाये शास्त्र यथार्थ व अ्रविरुद्ध हैं । 
सर्व शास्त्रों में वीतरागता का ही पोषण किया गया है। 


यहाँ कहते हैं कि अश्रपने स्वरूप का अभ्यास करे तो आत्मोपलब्धि 
अवश्य हो। यहाँ राग का अभ्यास करने को नहीं कहा । रागादि परवस्तु में 
चाहे कोई कितना भी पुरुषार्थ क्‍यों न करे, प्राप्ति संभव नहीं है; क्योंकि 
वह परवस्तु है न ? पर में किसी का कोई पुरुषार्थ नहीं चलता । अहाहा ! 
विज्ञानघन स्वभावभावपने अस्ति धारण करनेवाली अ्रपनी वस्तु प्रत्यक्ष 
मौजूद है, परन्तु उसे स्वयं भूल गया है। चेतकर देखे तो पास ही है; 
क्योंकि वह स्वयं ही है। देखो तो सही, पण्डित श्री जयचन्दजी ने कंसा 
सरल भावार्थ लिखा है। वे कहते हैं कि अन्तर में जागृत होकर देखे तो 
वह स्वयं आप ही है। उसका अभ्यास करने पर वह प्राप्त होता ही है । 

यहाँ छह महीना अभ्यास करने को कहा। उसका श्रर्थ यह नहीं 
समझा लेना कि इतना समय लगेगा ही, स्वरूप की प्राप्ति तो मात्र 
अ्रन्तर्मुहत में होती है; परन्तु यदि श्रतिकठिन लगता हो तो घैय बंधाने 
के लिए ऐसा कहा है कि छह माह से अधिक समय तो किसी भी हालत में 
नहीं लगेगा। व्यर्थ का कोलाहल छोड़कर ज्ञानानंदस्वभावी भगवान 
आत्मा में लगने से शीघ्र ही स्वरूप की प्राप्ति होगी - ऐसा उपदेश है। 


+--*+9क<९०-०-- 

है रे सं कक की की 3 शी की ही 0 दी कीजकी 0 की की एक शव वी की की शिएकी की की किए की की. | 
भैया जगवासी तू उदासी द्व॑ं क॑ जगत सौं, 

; एक छह महिना उपदेस मेरो मानु रे। $ 
झौर संकलप विकलप के विकार तजि, 

! बैठि के एकन्त मन एक ठौरू श्रानु रे।॥। $ 

तेरी घट सर तामैं तू ही है कमल ताकौ, 5 

; तू ही मघुकर ह्ँ सुवास पहिचानु रे । 
प्रापति न हूँ है कछु ऐसी तू विचारतु है, 

; सही छ्व है प्रापति सरूप यों ही जानु रे ।। 

! - नाटक समयसार, श्रजीवद्वार, छन्द ३ ४ 
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कर्थंचिदन्वयप्रतिभासेप्यध्यवसानादयः पुद्गलस्वभावा इंति चेत्‌ - 
ग्रदुविहूं पि य कम्मं सब्वं पोग्गलसयं जिरणा बेंति । 
जस्स फल त॑ वुच्चदि दुक्‍्खं ति विपच्चमारास्स ।।४५॥। 
श्रष्टविधमपि च कर्म सर्व पुदूगलमयं जिना बुवन्ति । 
यस्य फल तदुच्यते दुःखमिति विपच्यमानस्य ॥४५॥ 


ग्रष्यवसानादिभावनिरवंतकसष्टविधसपि च कर्स समस्तमेव पुदुगल- 
सयमिति किल सकलज्ञज्ञप्ति:। तस्प तु यद्दिपाककाष्ठामधिरूढस्थ फलत्वे- 
नाभिलप्यते. तदनाकुलत्वलक्षणसौख्याख्यात्मस्वभावविलक्षरसत्वात्किल 





अरब शिष्य पूछता है कि इन अ्रध्यवसानादि भावों को जीव नहीं 
कहा, श्रन्य चेतन्यस्वभाव को जीव कहा, तो यह भाव तो भी कथ्थंचित्‌ चेतन्य 
के साथ ही सम्बन्ध रखनेवाले प्रतिभासित होते हैं (वे चेतन्य के अतिरिक्त 
जड़ के तो दिखाई नहीं देते) तथापि उन्हें पुद्गल के स्वभाव क्‍यों कहा ? 
उसके उत्तरस्वरूप गाथासूत्र कहते हैं :- 


रे! कर्स भ्रष्ट प्रकार का, जिन सर्व पुद्गलमय कहे । 
परिपाक सें जिस कर्म का फल दुःख नाम प्रसिद्ध है १४५॥। 


, गाथार्थ :-[ श्रष्टविधम्‌ श्रपि च ] भ्राठों प्रकार का [ कर्म ] कर्म 
[ सर्व | सब | पुद्गलमयं | पुद्गलमय है -ऐसा [ जिनाः ] जिनेन्द्रभगवान 
सर्वेशदेव | ब्रुवन्ति ] कहते हैं - [| यस्य विपच्यमानस्य | जो पक्‍व होकर 
उदय में आानेवाले कम॑ का [ फलं ] फल | तत्‌ ] प्रसिद्ध | दुःख ] 
दुःख है | इति उच्यते | - ऐसा कहा है। ह 


टीका :- अध्यवसानादि समस्त भावों को उत्पन्न करनेवाला जो 
श्राठों प्रकार का ज्ञानावरणादि कर्म है, वह सभी पुदूगलमय है - ऐसा सर्वज्ञ 
का वचन है। विपाक की मर्यादा को प्राप्त उस कर्म के फलरूप से जो 
कहा जाता है, वह (ग्रर्थात्‌ कमंफल) भ्रनाकुलतालक्षण - सुखनामक आत्म- 
स्वभाव से विलक्षरण है; इसलिये दुःख है | उस दुःख में ही श्राकुलतालक्षण 


अध्यवसानादि भाव समाविष्ट हो जाते हैं| इसलिये यद्यपि वे चेतन्य +े 


श्र 
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दुःख; तदंतःपातिन एवं किलाकुलत्वलक्षरणा श्रध्यवसानादिभावाः । ततो न 
ते चिदन्वयविश्रमेप्यात्मस्वभावाः कितु पुद्गलस्वभावा: । 





साथ सम्बन्ध होने का भ्रम उत्पन्न करते हैं; तथापि वे आत्मस्वभाव नहीं 
हैं, किन्तु पुदूगलस्वभाव हैं । 

भावार्थ :- जब कर्मोदय आ्राता है, तब यह आत्मा दुःखरूप परिण- 
मित होता है और दुःखरूप भाव है, वह अ्रध्यवसान है; इसलिये दुःखरूप 
भावों में (अ्रध्यवसान में) चेतनता का भ्रम उत्पन्न होता है। परमार्थ से 
दुःखरूप भाव चेतन नहीं हैं; कर्मजन्य हैं इसलिये जड़ ही हैं। 


गाथा ४५ की उत्थानिका, गाथा एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


गाथा ४४ में अध्यवसानादि भावों को पुद्गलमय कहा है। अ्रतः 
शिष्य यहाँ पूछता है कि हे गुरुदेव ! इन अ्रध्यवसानादि भावों को आपने 
पुद्गलमय तथा जीव को इनसे भिन्न चेतन्यस्वरूप कहा है, किन्तु ये 
ग्रध्यवसानादि भाव भी तो चेतन्य से सम्बन्धित प्रतिभासित होते हैं । 
राग-ह्ष ग्रादि भाव जड़ के साथ सम्बन्ध नहीं रखते, बल्कि आत्मा के साथ 
सम्बन्ध रखते हैं। चेतन्य से भिन्न जड़ में - शरीरादि में राग देखने में 
नहीं श्राता । अत: आपने उनको पुदूगल का स्वभाव किस अपेक्षा से कहा ? 
ये राग-ह्वेष, पुण्य-पाप के भाव व सुख-दु:ख का भोगना - ये सब चेतन्य की 
पर्याय में होते हैं, इसकारण यद्यपि चेतन्य के साथ सम्बन्ध रखनेवाले 
प्रतिभासित होते हैं, तथापि उनको पुदू्गल का स्वभाव क्‍यों कहा ? 
इसके उत्तरस्वरूप यह गाथा ४५ है। 


ग्रध्यवतसान आदि समस्त भावों को उत्पन्न करनेवाले ञ्राठ प्रकार के 
ज्ञानावरणादि कर्म पुदूगलमय हैं - ऐसा सवज्ञ का वचन है । भ्रध्यवसानादि 
भावों अर्थात्‌ पुण्य-पाप, दया, दान, ब्रत, तप, भक्ति आदि शुभभावों तथा 
काम, क्रोधादि अशुभभावों को उत्पन्न करनेवाले कर्म हैं। व्यवहाररत्तत्रय 
का भाव भी शुभराग है। जब इस शुभराग को अपना माननेवाला 
भी मिथ्यादृष्टि है, तब फिर शुभराग से लाभ (धर्म) होता है - यह बात 
ही कहाँ रही ? यहाँ कहते हैं कि शुभभाव निमित्तरूप कर्म के लक्ष्य से 
होता है और ये कर्म पुदूगलमय हैं - ऐसा सर्वक्ष का वचन है। भगवान 
सर्व ज्ञदेव का यह वचन है कि ब्रत-अन्नत के शुभाशुभ भाव, हर्ष-शोक के भाव 
पुण्य-पाप के भाव आदि सभी भावों को उत्पन्न करनेवाला कर्म है और 
वह कर्म पुदूगलमय जड़ है। राग दिभावों को उत्पन्न करे - ऐसा जीव 
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का द्वव्यस्वभाव नहीं है। देखो ! कैसी सरस बात है। भाई ! पर की 
दया तो तू पाल ही नहीं सकता; किन्तु पर की दया पालने की, छह काय 
के जीवों की रक्षा करने की जो वृत्ति उठती है, उस वृत्ति को उत्पन्न 
करनेवाला कर्म है और वह पुदूगलमय है, आत्म-स्वभावमय नहीं है। 
अहाहा ! बहुत सुक्ष्म वात है । वीतरागी जेनदर्शन बहुत सूक्ष्म हैं 

अब यहाँ कहते हैं कि विषाक की हद पर पहुँचे हुये कम के फलपने 
से कहे जानेवाले रागादि भाव दुःखरूप हैं। कर्म का विपाक होने पर जो 
पुण्य-पाप के भाव होते हैं, वे कर्म के फलपने से अनुभव में श्ाते हैं और वे 
दुःखरूप हैं। अरे ! लोगों को सत्य बात समझ में नहीं भ्राती और व्यवहार 
को परम्परा से कारण मानकर ह॒ठ करके बेठ गये हैं, परन्तु भाई व्यवहार- 
रूप शुभभावों को उत्पन्न करनेवाले तो कर्म पुद्गल हैं- ऐसा सर्वज्ञ का 
वचन है। इसे परम्परा कारण किसप्रकार कहा जा सकता है ? विपाक 


को प्राप्त कर्म के फल कहे जानेवाले श्रष्यवसानादि दु:ःखरूप भाव परम्परा 
मोक्षसुख के कारण कंसे हो सकते हैं ? 


भगवान आत्मा त्रिकाल अनाकुल आानंदस्वभावी वस्तु है। अनाकुल 
सुख आत्मा का स्वभाव है। पुण्य-पाप का भाव उससे विलक्षण है, विरुद्ध 
लक्षणवाला है, आकुलता लक्षणवाला है। आ्ञाकुलता लक्षणवाले श्रध्यव- 
सानादिरूप पुण्य-पाप के भावों का दुःख में ही समावेश होता है। झ्रात्मा तो 
ज्ञानमय, श्रद्धामय, शान्तिमय, वीतरागमय, अतीन्‍्द्रिय आननन्‍्दमय है। 
आत्मा के अ्नाकुल आनन्दस्वभाव से विलक्षण पुण्य-पाप दुःखरूप हैं । 
वे सुख का साधन कंसे हो सकते हैं ? फिर भी उन्हें साधन कहा जाता है । 
जेसे भोक्षमार्ग दो प्रकार का नहीं है, मोक्षमार्ग का निरूपण दो प्रकार से 
है; उसी प्रकार साधन दो प्रकार के नहीं, उनका कथन दो प्रकार से है । जब 
निश्चयसम्यर्दर्शन होता है, तब साथ में जो देव-शास्त्र-गुरु की श्रद्धा का 
राग होता है; उसे व्यवहारसम्यग्द्शंन कहते हैं । वस्तुतः राग तो चारित्र 
का दोष है। देव-शास्त्र-गुरु, छह द्रव्य, सात तत्त्वों की या नव पदार्थों 
की जो श्रद्धा है, वह तो विकल्प है, राग है; परन्तु निश्चयसम्यग्दर्शन का 
सहचर देखकर समकित का आ्ारोप करके कथन किया है। शुभभाव 
निश्चय से तो श्रमृत नहीं है, किन्तु निश्वयसमकित का सहचर जानकर 
उसपर श्रमृत का आरोप करके कंथन किया है। यहाँ कहते हैं कि सभी 

रागादिभाव दुःखरूप ही हैं, दु:ख में ही समावेश पाते हैं; इसकारण वस्तुत: 

तो वे अ्रजीव हैं । जीववस्तु ती ज्ञानानन्दस्वभावी है और ये पुण्य-पाप आदि 

भाव दुःखरूप हैं। आगे इसी ग्रंथ में इन्हें विषकुंभ तक कहा है । 
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भाई ! त्रिलोकोनाथ तीर्थकरदेव ऐसा कहते हैं कि मेरी शोर देखने 
से तुके राग होगा । यह राग दुःखरूप है। भगवान आ्रात्मा सच्चिदानन्द 
प्रभु श्रनाकुल आनन्दस्वरूप है। स्त्री श्रादि के लक्ष्य से श्रशुभभाव होता है 
और भगवान की वाणी आदि के लक्ष्य से शुभभाव होता है । इन दोनों को 
ही समयसार गाथा ३१ में इन्द्रिय कहा है और इन्द्रियों को जीतने के लिए 
कहा है श्रर्थात्‌ इनसे हटने का उपदेश दिया है। अश्रहो ! ऐसी हित की बात 
दिगम्बर जेनदर्शन के श्रतिरिक्त अन्यत्र कहीं नहीं है । 


भगवान तेरा स्वभाव तो अनाकुल आनन्द है न? उसे छोड़कर 
तुके जो राग का विकल्प, देव-शास्त्र-गुरु की श्रद्धा का विकल्प उठता है, 
वह आकुलतालक्षण, दुःखरूप है। अहाहा ! गजब बात है भाई ! 
वस्तु का स्वरूप जेसा है, वेसा समभना पड़ेगा। सर्वज्ञ का वचन है कि 
शुभभाव पुद्गल से उत्पन्न हुआ भाव है, जीवब्रव्य से उत्पन्न हुआ नहीं 
है। पुद्गल के निमित्त से उत्पन्न हुआ है, इसलिए वह पुदू्गलमय ही है। 
भगवान आत्मा अनाकुल आनन्दस्वरूप है और पुण्य उससे विपरीत 
लक्षणवाला दुःखरूप भाव है, अनाकुल आनन्दस्वभावी आत्मा में इसका 
समावेश नहीं होता । पर्याय में जो शुभराग हैं, पुण्यभाव है - वह दुःख है; 
इसका रण निश्चयनय से उसका आत्मस्वभाव के साथ सम्बन्ध नहीं है । 
तथा स्वभाव का पर्याय में अ्रनुभव होता है, उस निर्मेल निविकारी पर्याय 
के साथ भी उस शुभराग का सम्बन्ध नहीं है । 


चिन्मात्र वस्तु के अ्रनाकुल आनन्दस्वभाव को जिसने साधा है तथा 
उसी में ही दृष्टि, ज्ञान व रमणता होने पर जिसे निराकुल आनन्द का 
प्रगट स्वाद आया है, उस धर्मीजीव के मंदराग के भाव को सहचर देखकर 
परम्परा कारण कहा है। उसने स्वभाव के श्राश्रय के जोर से शुभ के 
काल में अशुभ को टाला है। वस्तुतः तो स्वभाव के जोर के कारण 
अशुभ टला है, किन्तु उसके बदले शुभभाव से भ्रशुभ टला - ऐसा आरोप 
करके कहा हैं। मिथ्यादृष्टि के तो स्वभावतरफ का जोर ही नहीं हैं, 
इसकारण उसके अशुभ टला ही नहीं है। श्रत: उसके शुभभाव पर परम्परा 
कारण का आरोप भी नहीं आरा सकता। मिथ्यात्व सबसे बड़ा पाप हैं । 
उसका नाश नहीं किया, श्रत: उसके सम्पूर्ण भावों को श्रशुभ कहा हैं । 


श्रव कहते हैं कि यद्यपि ये रागादि भाव चैतन्य से सम्बन्धित होने 


का अम उत्पन्न करते हैं; तथापि वे श्रात्मा के स्वभाव नहीं हैं, पुदूगल-स्वभाव 
हैं। देखो ! एक ओर राम व एक श्रोर ग्राम । “निज पद रमे सो राम 


[ २०३ 
समयसार गाथा ४५ ) 


कहिये' चिदातंद भगवान निजपद है, उसमें रमते-रमते जो आ्राव॑द आया, 
उसका राग-पग्राम के साथ सम्बन्ध नहीं है। (राम व ग्राम भिन्न हैं) । 


साधक को ज्ञानधारा और रागधारा - दोनों एक साथ रहती हैं; 
परन्तु रागधारा पुद्गल के सम्बन्ध से उत्पन्न हुई हैं, स्वभाव के गाव से 
उत्पन्न नहीं हुई है । कहने का अभिष्राय यह हूं कि साधक को जो व्यवहार 
रत्तत्न्य का विकल्प होता हैँ, वह दुःख में समावेश पाता हूँ - इसकारण 
वह आत्मा का स्वभाव नहीं है । भाई ! तेरी वस्तु अनन्त /महिमावंतत ह 
उसकी तुझे महिमा क्‍यों नहीं आती ? राग से लाभ होता है - ऐसी राग 
की महिमा क्‍यों आती हैं ? 


चेतन्य चिदानन्द प्रभु तेरा नाथ है। जो प्राप्त की रक्षा करता है तथा 
भ्रप्राप्त की प्राप्ति कराता है, उसे नाथ कहते हैं । आत्मा के निज चेतन्य- 
स्वभाव का आश्रय करने पर जो शान्ति व आनन्द की निमल दशा 
प्रगट हुई, उसकी रक्षा करनेवाला हैँ तथा वत्तंमान में परिपूर्ण शान्ति 
व परिपूर्ण आनन्द की दशा जो प्रगट नहीं हुईं, उसको देनेवाला है । 
इसकारण आत्मा को नाथ कहते हैं। प्रगट शान्ति व वीतरागता की 
रक्षा करते-करते क्रमश: पूर्ण वीतरागता व केवलज्ञान प्राप्त करावे - 


ऐसा भगवान आत्मा नाथ है, परन्तु राग को प्राप्त करावे - ऐसा आत्मा 
का स्वरूप नहीं है । 


भाई ! सत्य को सत्यरूप में रखना । श्रीमद्‌ राजचन्दजी ने कहा हैं 
कि वस्तुरूप से रखना, फैरफार नहीं करना । भगवान आत्मा ज्ञानानंद- 
स्वभावी निराकुल सुखस्वरूप है, उसे उसी में रखना । राग में आत्मा आा 


गया या आत्मा रागरूप हो गया - ऐसा नहीं मानना। श्री पण्डित 
बनारसीदासजी ने अपने नाटक समयसार में लिखा है :- 


सद्गुरु कहे सहज का धन्धा, वादविवाद करे सो श्रन्धा । 


शुद्ध आनन्दघन प्रभु चेतन्यरूप आत्मा अन्दर विराजता है । उसका 


आश्रय करने से सम्यभ्दर्शन होता है। वस्तु का ऐसा सहज स्वभाव है। 
पर का आश्रय करने से तीनकाल में भी सम्यग्दर्शन नहीं होता । 


समयसार के बंध अधिकार में आता है कि पर को जिवाऊँ-मारू, 
सुखी-दुःखी करू, पर के प्राणों की रक्षा करूँ, उन्हें हनूँ, दूसरों को सुख के 
जाधन जुटाऊ, दु:ख के साधन मिलाऊँ - इत्यादि जो अ्रध्यवसान भाव हैं ; 
वे भज्ञान हैं, मिथ्यात्व हैं। ऐसी मान्यता का भगवान ने निषेध किया है । 
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इसका रण हम ऐसा जानते हैं कि उनका निषेध करके भगवान ने समस्त 
पराश्चित भावों का निषेध किया है । 


ऐसी बात कभी कान में भी नहीं पड़ी - इसकारणा कितने ही लोग 
कहते हैं कि तुम कुछ करने का उपदेश तो कभी देते नहीं हो । परन्तु भाई ! 
निज-शुद्धात्मा का ज्ञान करना, उसका श्रद्धान करना और उसी में रमणता 
करना, यह क्या कुछ करना नहीं है ? श्रे ! मात्र यही करने लायक है, 
आत्मा यही कर सकता है | इसके सिवाय आ्रात्मा अन्य कुछ कर सके, ऐसी 
योग्यता आत्मा में है ही नहीं । 

प्रश्तः-शुभभाव तो प्रशस्तविकल्प है न ? 

उत्तर :-भाई ! प्रशस्तविकल्प भी आत्मा की हानि करनेवाला 
भाव है, आत्मा को क्षत-विक्षत करनेवाला भाव है - ऐसा पुण्य-पाप 
अधिकार में कहा है। लोगों को अनादि संस्कार के कारण श्रद्धान में 
आत्मा बेठता नहीं है और राग बेठ जाता है; परन्तु भाई ! यह राग का 
परिणाम तो दुःख में समावेश पाता है । ये रागादि भाव आत्मा के चेतन्य- 
स्वभाव में प्रतिष्ठा नहीं पाते, इसकारण ये पुद्गलस्वभाव ही हैं । 


गाथा ४४ के भावार्थ पर प्रवचन 


जब कर्म का उदय आता है, तब आत्मा दुःखरूप परिणमन करता 
है और दुःखरूप भाव अध्यवसान हैं। देखो, जब आत्मा कर्म के उदय के 
निमित्त से परिणमित होता है, तब रागरूप पुण्य-पाप के भावरूप होता 
है। शुभाशुभ राग के परिणाम दुःखरूप हैं, अध्यवसान भाव हैं तथा उन 
दुःखरूप अरध्यवसान भावों में अज्ञानी को चेतना का भ्रम उत्पन्न होता है; 
जबकि वे वास्तव में चेतना के परिणाम नहीं हैं, किन्तु पुद्गल के ही हैं। 

भगवान आत्मा तो ज्ञानानन्दस्वरूपी है। 'दुखरूप भाव में आत्मा 
है! - ऐसा मानना तो भ्रम है। परमार्थ से दुःखरूप भाव चेतन नहीं हैं। 
रागादि भावों में चेतनपने का भ्रम उत्पन्न होता है, किन्तु वे परमार्थ से 
चेतन नहीं हैं। स्वभाव की दृष्टि से दया, दान, ब्रत, भक्ति श्रादि का 
राग कमंजन्य है । समयसार के २४४वें कलश में आया है कि इस 
परमार्थ का ही निरन्तर अनुभव करो श्रर्थात्‌ उत्कृष्ट ज्ञान व आनन्दरूप 
आत्मवस्तु का ही निरन्तर अनुभव करो । 


समपसार गाथा ४५६ 


यदयध्यवसावादयः पुद्गलस्वभावास्तदा कर्थ जीवत्वेन सूचिता 
इति चेत्‌ - ह 
ववहारस्स दरीसणमुवएसो वण्णिदो जिखवरेंहि । 
जीवा एदे सब्बे.प्रज्यमवसाणादओ भावा ॥।४६॥। 
: व्यवहारस्य दर्शनभुपदेशों वरणणितों जिनवरे:। 
जीवा एते सर्वेष्ष्यवसानादयो भावा: ॥॥४९॥ 
सर्वे एवेलेड्ध्यदटसानादयो भावा: जीवा इति यखद्भगवस्धि: सकलसज्ञ: 
प्रज्॒प्तं तदभू तार्थेस्पापि व्यवहारस्थापि दर्शनम्‌। व्यवहारों हि व्यवहारियां 
स्लेच्छभाषेव स्लेच्छानां परमार्थप्रतिपादकत्वादपरभार्थोषि तीथप्रवृत्ति- 
निमित्तं दर्शयित्‌ न्‍्याय्य एवं। तमंतरेश तु शरीराज्जीवस्थ परमार्थतों भेद- 





ग्रब प्रश्न होता है कि यदि अध्यवसानादि भाव पुद्गलस्वभाव हैं 
तो सवेज्ञ के आगम में उन्हें .जीवरूप क्‍यों कहा गया है ? उसके उत्तर- 
स्वरूप गाथासूत्र कहते हैं :- | ह 
: व्यवहार थे दिखला दिया, जिनदेव के उपदेश में । 
ये सर्वे अ्रध्पतसान आादिक, भाव को जेंह जीव कहे ।१४६। 


गाथार्थ :- | एते सर्वे | ये सब | श्रध्यवसानादय: भावाः ] 
अ्रध्यवसावादि भाव | जीवाः | जीव हैं, इसप्रकार | जिनवरेः | जिनेनद्र- 
देव ने | उपदेश: वर्णित: |जो उपदेश दिया है, सो | व्यवहारस्य दर्शनम्‌ ] 
व्यवहारतय दिखाया हैं।. :* 2 ह 

दीका :- ये सब अध्यवसानादि भाव जीव हैं - ऐसा जो भगवान 
सर्वज्देव ने कहा है, वह यद्यपि व्यवहारनय अभूतार्थ है, तथापि व्यवहार- 
नय को भी बताया है; क्योंकि जैसे स्लेच्छों को म्लेच्छभाषा वस्तुस्वरूप 
बतलाती है, उसीप्रकार व्यवहारनय व्यवहारी जीवों को परमार्थ का कहने 
वाला है; इसलिए अपरमार्थभूत होने पर भी धर्मतीर्थ की प्रवृत्ति करने 
के लिए वह (व्यवहारनय) बतलाना न्यायसंगत ही है। परच्तु यदि 
उवहारतय न बताया जाये तो परमार्थ से (निश्चयनय से) शरीर से 
जीव को भिन्न बताया जाने पर भी जैसे भस्म को मसल देने से हिंसा का 
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दर्शनात्‌ ऋसस्थावरारां भस्मन इव तिःशंकमुपसर्दनेन हिसाभावाद्भवत्येव 
बंधस्पाभाव: । तथा रक्तद्विष्वविमूढो जीवों बध्यमानो मोचनीय इति 
रागद्ेष-मोहेस्यो जीवस्थ परसार्थतो भेददर्शनेन मोक्षोपायपरिप्रहणाभावात्‌ 
भवत्येव सोक्षस्थाभाव:ः । 


अभाव है, उसीप्रकार त्रस-स्थावरजीवों को नि:शंकतया मसल देने - कुचल 
देने (घात करने) में भी हिसा का अ्रभाव ठहरेगा और इसकारण बन्ध 
का ही अ्रभाव सिद्ध होगा। तथा परमार्थ के द्वारा जीव राग-द्ेष-मोह से 
भिन्न बताया जाने पर भी 'रागी, द्वेषी, मोही जीव कर्म से बँधता है - 
उसे छुड़ाना -इसप्रकार मोक्ष के उपाय के ग्रहण का अ्रभाव हो जायेगा 
और इससे मोक्ष का ही अभाव होगा। (इसप्रकार यदि व्यवहारनय न 
बताया जाए तो बन्ध-मोक्ष का ही भ्रभाव ठहरता है ।) 


भावार्थ :- परमार्थनय तो जीव को शरीर तथा राग-हेष-मोह. से 
भिन्न कहता है। यदि इसी का एकानन्‍्त ग्रहण किया जाये तो शरीर तथा 
राग-ह्ेष-मोह पुद्गलमय सिद्ध होंगे तो फिर पुदूगल का घात करने से 
हिंसा नहीं होगी तथा राग-द्वेष-मोह से बन्ध नहीं होगा। इसप्रकार 
परमार्थ से जो संसार-मोक्ष दोनों का अ्रभाव कहा है, एकान्‍्त से यह ही 
ठहरेगा; किन्तु ऐसा एकान्तरूप वस्तु का स्वरूप नहीं है। अवस्तु का 
श्रद्धान, ज्ञान, आचरणा अवस्तुरूप ही है, इसलिये व्यवहारतय का उपदेश 
न्‍्यायप्राप्त है। इसप्रकार स्यादह्वाद से दोनों नयों का विरोध मिठाकर 
श्रद्धान करना सो सम्यक्त्व है । : 





गाथा ४६ की उत्थानिका, गाथा एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


अरब शिष्य पूछता है कि हे गुरुदेव ! यदि अध्यवसानादि भाव 
पुद्गलस्वभाव हैं तो उन्हें स्वज्ञ के आ्रागम में जीवस्वरूप क्यों कहा है ? 
शुभ-प्रशुभ, पुण्य-पाप एवं सुख-दुःख वेदन के भावों को यहाँ पुदूगलस्वभाव 
कहा है, परन्तु श्रागम में अन्यत्र इनको जीवरूप भी कहा है। जसे कि 
कषायी-जीव, योगी-श्रात्मा इत्यादि । दोनों ही बातें सर्वशकथित आगम की 
हैं, किन्तु दोनों में परस्पर विरोध-सा प्रतीत होता है। अ्रध्यवसानादि 
भावों को कहीं तो जीव का कहा और कहीं पुदूगल का । श्रतः शिष्य की इस 
शंका का उत्तर आचाये भगवान ने इस गाथा में दिया है । 


अध्यवसानादि भाव जीव के हैं - ऐसा जो भगवान सर्वेज्ञदेव ने कहा 
है, वह अभूतार्थ होने पर भी व्यवहारनय दिखाया है; क्योंकि जिसप्रकार 
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स्लेच्छभाषा स्लेच्छों को वस्तुस्वरूप बताती है; उसीप्रकार व्यवहारनय 
व्यवहारीजनों को .परमार्थ का कहनेवाला है। इसकारण अपरमाथभूत 
होने पर भी धर्मतीर्थ की प्रवृत्ति करने के लिए व्यवह्ारनतय का दिखाना 
न्यायसंगत ही है । 

व्यवहारनय स्वयं परमार्थभूत न होने पर भी परमार्थ का कहनेवाला 
है। पर्याय में जो राग-द्वेष हैं, पाप-पुण्य के भाव हैं; वे स्वभाव की दृष्टि 
में अपरमाथ्थभूत हैं, फिर भी पर्याय में धर्मतीर्थ की प्रवृत्ति करने के लिए 
पर्याय को बतानेवाले व्यवहारनय को दर्शाता न्‍्यायसंगत ही है । 


- पर्याय में चौदह गणस्थान हैं। यदि कोई गुणस्थानों का निषेध 
करेगा तो व्यवहार का ही निषेध हो जाएगा और चौथा, पाँचवाँ, छट्ठे आ्रादि 
गुणस्थानों का निषेध हो जाने पर धर्मतीर्थ (मोक्षमार्ग) का ही निषेध हो 
जाएगा। अतः धर्मतीर्थ की प्रवृत्ति चलाने के लिए व्यवहारनय का दर्शाता 
न्यायसंगत ही है। इससे ऐसा नहीं समझना कि व्यवहार से धर्मतीर्थ की 
प्रवृत्ति होती है, व्यवहार से मोक्षमार्ग प्रगट होता है । मोक्षमार्ग तो स्वद्रव्य 
के आश्रय से ही प्रगट होता है, किन्तु पर्याय में जो गुणस्थान आदि के भेद 
हैं; उन्हें न मानें तो तीर्थ का नाश हो जायेगा, धर्मतीर्थ की व्यवस्था ही 
नहीं बन सकेगी - यह अभिप्राय है । व्यवहार है तो अवश्य, व्यवहार न 
हो तो चौदह गुणस्थानों की सिद्धि ही नहीं होगी, संसारी व. सिद्ध पर्यायों 
की भी सिद्धि नहीं होगी । ह 

चोदह गुरास्थानों के भेद जीव का मूलस्वरूप नहीं होने से उन्हें बताने 
वाला व्यवहा रनय वस्तुतः तो भ्रपरमाथ भूत ही है, तथापि तीथथ की प्रवृत्ति 
के लिए अर्थात्‌ चौथे, पाँचवें, छट्ठे आदि गुणास्थानों की दशा का ज्ञान 
कराने के लिए जिनवाणी में व्यवहारनय दर्शाया गया है। निश्चय से 
पर्यायें द्रव्य में नहीं हैं, किन्तु पर्यायें पर्यायरूप से तो हैं ही | बस, यहाँ 
इतना व्यवहार सिद्ध करना है । पर्याय के आश्रय से धर्म होता है, व्यवहार 
के आश्रय से तीथै प्रगट होता है- यह बात यहाँ नहीं है। लोगों को 
इसमें बड़ा भ्रम हैकि व्यवहार से धर्मतीर्थ की प्रवृत्ति होती है, परन्तु 
भाई ! ऐसा नहीं है। धर्मतीर्थ की प्रवृत्ति तो शुद्धनिश्वय के विषयभूत 
चेतन्यमात्र द्रव्य के आश्रय से ही होती है। यहाँ तो सम्यग्द्शन-जशञान- 
चारित्ररूप भाव तथा चौदह गुरास्थान आदि के भाव पर्यायरूप से हैं - 
इसप्रकार पर्यायरूप व्यवहार की सिद्धि की हैं] ह ह 
श्री समयसार की १२वीं गाथा की टीका में 'जइ जिशमयं पवज्जह 
266 2307 गाथा उद्धृत की है; उसमें झ्ाता है कि यदि जिनमत को 
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प्रवर्ताता चाहते हो तो व्यवहार व निश्चय - दोनों नयों को मत छोड़ो, 
उसका अभिप्राय यह है कि यदि निश्चयनय को न माना जाएगा तो तत्त्व 
का नाश होगा तथा व्यवहारनय को नहीं मानोगे तो जीव के त्रस- 
स्थावरादि भेद, संसारी व सिद्ध और गुणस्थानादि के भेद आ्रादि कुछ भी 
सिद्ध नहीं होंगे । निश्चय से तो जीव अभेद एकरूप त्रिकाल है, इसमें पर्याय 
का भेद करना व्यवहार है। निश्चयदृष्टि में व्यवहार अभूतार्थ होते हुये 
भी ऐसा भेद रूप व्यवहार होता श्रवश्य है, किन्तु वह आश्रय करनेलायक 
नहीं है । व्यवहार का अस्तित्व है, मात्र इतना ज्ञान कराने का प्रयोजन है । 


राग को मोक्षमार्ग कहने का व्यवहार है श्रवश्य, परन्तु वस्तुत: 
राग भोक्षमार्ग नहीं है। इसीप्रकार पर्यायों के भेद व गुणस्थान आदि भेद 
भी हैं, परन्तु वे शुद्ध जीवद्रव्य में नहीं हैं, त्रिकाली द्रव्यस्वभाव में नहीं हैं । 
गत: जब जीव त्रिकाली शुद्धद्रव्य का श्राश्रय करता है, तब पर्याय का 
ग्राश्नय नहीं रहता; तथापि पर्याय का अस्तित्व तो है ही । 


ग्रब कहते हैं कि यदि व्यवहार को न बताकर मात्र परमार्थ ही 
बताया जाय तो परमार्थ से तो जीव शरीर से सर्वथा भिन्न ही होने से 
जिसप्रकार जीव से सर्वथा भिन्न भस्म के मसल देने पर हिंसा नहीं होती है; 
उसीप्रकार त्रस-स्थावरादि जीवों का निःशंकरूप से घात करने पर भी 
हिंसा का भ्रभाव ठहरेगा तथा फिर उससे बंध भी नहीं होगा । यहाँ त्रस- 
स्थावर जीवों का घात आत्मा कर सकता है - यह प्रश्न नहीं है; परन्तु 
यदि एकेन्द्रिय आदि पर्यायों को स्वीकार न करें तो उनका घात करने का 
जो भाव होता है, उस भाव में भी हिंसा का अ्रभाव सिद्ध होगा । हिंसा 
के अभाव होने की जो युक्ति दर्शाई है, उसका तात्पर्य भावहिंसा का भी 
ग्रभाव होगा - ऐसा समभना चाहिए । 


देखो ! परमार्थ से तो जीव शरीर से भिन्न ही है, परन्तु व्यवहार 
से जीव तथा शरीर का निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है | एकेन्द्रिय, ह्वि-इन्द्रिय 
आदि जो छहकाय हैं, वे परमार्थ जीव नहीं हैं; परन्तु एकेन्द्रिय आदि जो 
छहकाय की पर्यायें हैं, वे व्यवहार से जीव हैं - उन्हें व्यवहार से जीव सिद्ध 
भी किया है | यद्यपि व्यवहार हेय है, तथापि हेय होकर भी उसका ञ्रास्तित्व 
तो है ही । जो है, उसी में हेयोपादेय का व्यवहार संभव होता है । जिसका 
अस्तित्व ही न हो, उसमें हेयपने की कल्पना केसी ? 

द्रव्य स्वयं निश्चय है तथा मोक्षमार्ग की पर्याय व्यवहार है । यदि 
पर्यायमात्र का निपेध करेंगे तो निश्चयमोक्षमार्ग भी सिद्ध नहीं होगा । 
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परमार्थवचनिका में आया है कि अक्रियरूप शुद्धद्रव्य निश्चय है तथा 
यथार्थमोक्षमार्ग साधना व्यवहार है। सम्यर्दृष्टि जीव निश्चय-व्यवहार 
का स्वरूप जानता है, किन्तु मूढ़जीव स्वयं जानते भी नहीं व सम्यर्दृष्टियों 
की मानते भी नहीं | यदि व्यवहार का सर्वथा अभाव हो तो फिर पर्याय, 
राग, एकेन्द्रिय आदि जीव, उनका शरीर के साथ निमित्त-नेमित्तिक 
सम्बन्ध - इत्यादि कुछ भी सिद्ध नहीं होगा । 


सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चा रित्र, गुणस्थान के भेद -ये सब व्यवहार हैं । 
निश्चय से तो आ्रात्मा गुणस्थानादि से रहित है। निश्चय से राग आत्मा 
का नहीं है तथा व्यवहार से है - ये दोनों वचन सर्वेज्ञकथित श्रागम के हैं । 
यहाँ पर्याय में होनेवाला रागरूप आ्राख़व-बंध तथा निज चेतन्यस्वभावी 
शुद्धद्रव्य के झ्ाश्रय से उन आखवन-्बंध का अभाव होकर जो संवर-निर्जे रारूप 
शुद्धपर्यायें प्रगट होती हैं- उन सबका ज्ञान कराया है। सम्यर्दर्शन-ज्ञान- 
चारित्ररूप जो निश्चयमोक्षमार्ग है, वह सद्भूतव्यवहार में तथा रागादि 
असद्भूतव्यवहार में आते हैं । 


भाई ! संसार, मोक्षमार्ग व मोक्ष - ये सब पर्यायें हैं, धर्मतीर्थ की 
प्रवृत्ति भी पर्यायरूप है। पर्याय है, इसलिए व्यवहार है। यद्यपि व्यवहार 
श्रपरमाथ्थभूत - है, क्योंकि उसके आश्रय से निर्मेलता प्रगट नहीं होती; 
तथापि उसका दर्शाता न्‍्यायसंगत है, क्योंकि उसका अस्तित्व तो है न ? 
त्रिकाली शुद्धतत्त्व भूतार्थ है, सत्यार्थ है. व पर्याय अभूताथ है, अ्रसत्याथ है। 
पर्याय आश्रय करने लायक नहीं है,/'इसलिए उसे अपरमाथ कहा है | पर्याय 
है ही नहीं - ऐसा: नहीं है। समयसार की १२वीं गाथा में ऐसा लिया है 
कि शुद्धता का अंश, अशुद्धता का अंश तथा शुद्धता-अशुद्धता का बढ़ता- 
उठता अंश -ये सभी व्यवहार जानने में .आते हुए प्रयोजनवान हैं। 
जानने में आता हुआ प्रयोजनवान कहा । उससे वह है, ऐसी सिद्धि हो 
जाती है। जो व्यवहार ही त्तहीं तो उसको जानने का प्रश्न ही कहाँ रहा ? 
भाई ! वस्तु जैसी है, वैसी समभनी पड़ेगी । इसके बिना भव का श्रन्‍्त नहीं 
आयेगा। जिसके करने से भव का अ्रभाव नहीं हो, वह किस काम का ? 
भव का अभाव तो एक द्रव्य के (शुद्धद्रव्य के) आश्रय से होता है। तथा 
जप भव का अभाव हुआ, :मोक्ष हुआ या मोक्षमार्गे - प्रगट हुआ - यह सब 
बहार हैं। समयसार गाथा ११ में कहा है कि सभी व्यवहार अभृतार्थ 
है। पर्यायमात्र अभूता्थ है | वहाँ ऐसा लिया है कि व्यवहारनय अभतार्थ 
होने से अभूत अर्थ: को प्रगट करता हैआ७ 28 के 
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एकसमय की.-पर्याय व्यवहार है। पंचाध्यायी में द्रव्य को निश्चय व 
पर्याय को व्यवहार कहा है। केवलज्ञान की पर्याय को व्यवहार कहा है। 
परमात्मप्रकाश में आता है कि मति, श्रुत, अवधि व मनःपर्ययज्ञान भी 
विभावगुण हैं। श्री नियमसार में भी कहा है कि मति-श्रतादि चारों ज्ञान 
विभावस्वभाव हैं और केवलज्ञान शुद्धस्वभावभाव है। केवलज्ञान प्रगट 
होने पर स्थिर रहता है - इसकारण स्वभाव कहा है तथा चार ज्ञान स्थिर 
नहीं रहते, होकर नष्ट हो जाते हैं - इसकारणा उन्हें विभावगण कहा है। 
यद्यपि केवलज्ञान स्वभावभाव है, तथापि भेदरूप (अ्ंशरूप ) होने के कारण 
उसे भी यहाँ व्यवहार कहा है। समयसार की शैली म्‌ख्यरूप से परमार्थ 
को बतानेवाली है तथा साथ ही गौणंरूप से अपरमार्थ का भी ज्ञान कराती 
है । समयसार की १४वीं गाथा के भावाथ में कहा है कि मख्य-गौण कथन 
सुनकर सवथा एकान्त नहीं करना । सर्वे नयों का कथंचित्‌ सत्यार्थपने का 
श्रद्धान करने पर ही सम्यर्दृष्टि हो सकते हैं अर्थात्‌ व्यवहारनय का भी 
यथाथ ज्ञान करना चाहिये । कोई कहे कि पर्याय है ही नहीं तो उसका ज्ञान 
खोटा है । पर्याय है - ऐसा ज्ञान करके द्रव्य का आश्रय करना योग्य है । 


पर्याय है, पर्याय में. राग है - इसे न. जाने, न माने तो एकान्त हो 
जायेगा । अकेले निश्चय- को ही. ग्रहण करेगा, तो काम नहीं चलेगा। 
निश्चय को व्यवहार , की अपेक्षा है।. श्री फूलचन्दजी सिद्धान्तशास्त्री ने 
कहा है कि व्यवहार की उपेक्षा. करना ही उसकी अपेक्षा है। पर्याय में जो 
राग है, उसकी. उपेक्षा करके द्रव्य की अपेक्षा करना.। व्यवहार की उपेक्षा 
की, वहीं उसकी अ्रस्ति सिद्ध हो गई श्रर्थात्‌ उसकी इतनी अपेक्षा-ओ्रा गई । 
भाई ! ,इस तत्त्व को समंभने के लिए मध्यस्थ होना चाहिये, मध्यस्थ हुए 
बिना तत्त्व समझ में-नहीं आयेगा । , 
शुद्धद्रव्यरूप वस्तु का निर्णय करनेवाला कौन है ? उसका निर्णय 
करनेवाली अनित्य पर्याय ही है। भाई ! स्याद्वाद की अपेक्षा से ही सब कुछ 
समझ में आयेगा, एकानन्‍्त से कुछ भी हाथ नहीं आयेगा; परन्तु स्याद्वाद 
का श्र्थ यह नहीं है कि मोक्षमार्ग .निश्चय से भी होता है और व्यवहार 
से भी होता है। व्यवहार है' - बस यहाँ इतना ही कहने का अ्रभिप्राय है। 
इसी शास्त्र की ८वीं गाथा में ञ्राता है कि म्लेच्छ को ्वस्ति” गर्थात्‌ 
तेरा अविनाशी कल्याण हो! - ऐसा अर्थ म्लेच्छ भाषा द्वारा ही समभाया 
जा सकता है, उसीप्रकार व्यवहारीजनों को वस्तुस्वरूप व्यवहारनय द्वारा 
ही समभाया जा सकता है; परन्तु जिसप्रकार ब्राह्मण को म्लेच्छ हो जाना 
ग्य नहीं है, उसी प्रकार समभनेवाले या समभानेवालों को व्यवहार का 
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अनुसरण करना योग्य नहीं है । वहाँ ऐसा कहा है कि व्यवहारनय म्लेच्छ 
भाषा के स्थानापन्न होने के कारण परमार्थ का प्रतिपादक होने से स्थापन 
करने योग्य तो है, परन्तु वह भ्रनुसरण करने योग्य नहीं है । 


श्री पुरुषाथ सिद्धचू पाय में आ्राता है कि जब एकनय की विवक्षा हो, तब 
दूसरा नय ढीला करना - गौर करना । वहाँ मक्खन बिलोती हुईं ग्वालिन 
की मथानी का दृष्टान्त देकर समझाया है कि जब ग्वालित एक हाथ से 
रस्सी खींचती है तो दूसरे हाथ को ढीला करती है। इसप्रकार तत्त्वमंथन 
की प्रक्रिया से तत्व का मक्खन हाथ आता है; परन्तु यह तो तब की बात 
है, जब दोनों नयों के विषयों का ज्ञान करना हो । जब व्यवहार का ज्ञान 
करना हो, तब निश्चय को गौण रखें तथा जब निश्चय का ज्ञान 
करना हो, तब व्यवहार को गौण रखें; परन्तु आश्रय व श्रद्धा करने के 
लिए तो एक निश्चय ही मुख्य है। एक त्रिकाल भृतार्थ के आश्रय से ही 
सम्यग्दर्शन होता है। वहाँ तो एक निश्चय के आश्रय से व्यवहार को 
ढीला करके पर्याय को स्वभाव में जोड़ देना है। एक भूता्थ के आश्रय से 
ही सम्यग्द्शन होता है, यह एक ही सिद्धान्त है। व्यवहार के आश्रय से 
भी. समकित होता है - ऐसा स्याद्वाद का स्वरूप नहीं है । 


स्याद्गाद का अर्थ यह नहीं है कि निश्चय से भी धर्म होता है व 
व्यवहार से भी धर्म होता है। जेसे स्लेच्छ भाषा स्लेच्छों को वस्तुस्वरूप 
बताती है, उसीप्रकार व्यवहारनय व्यवहारियों को परमार्थे का कहने 
वाला है, प्रगट : केरानेवाला नहीं; भेद अभेद का ज्ञान कराता है, अ्रभेद 
का अनुभव नहीं कराता; इसलिए भेद आदरणीय नहीं है। ह 


... कहा है न कि व्यवहारनय का दिखाना न्यायसंगत ही है, क्योंकि 
वह विकारी-अविकारी पर्यायों के भेदों को बताता है; परन्तु इसकारण 
व्यवहारतय का आदर करना न्यायसंगत नहीं है। भाई ! यह तो दिगम्बर 

सन्‍्तों की वाणी है, ऐसी वाणी अन्यत्र कहीं है ही नहीं । दिगम्बर कोई 
पक्ष नहीं है। वस्तु का जेसा स्वरूप है, वेसा ही यथार्थस्वरूप दिगम्बर 
सन्‍्तों ने प्रसिद्ध किया है। निश्चय से रागंरूपी वस्त्र से रहित ज्ञायकमात्र 
आत्मवस्तु दिगम्बर है और वस्त्ररहित शरीर की दर्शा बाह्य दिगम्बर- 
पता है। अहो ! दिगम्बरत्व कोई भ्रदुभुत अलौकिक वस्तु है। 

तथा परमार्थ द्वोरा तो जीव राग-द्ेष-मोह से भिन्न ही बताया 
जाता है। यदि व्यवहारनय नहीं दिखाया जाय तो जो रागी, देषी, मोही 
जीव कर्म से बंधे हैं, उनको छुडानेरूप मोक्ष के उपाय को ग्रहण करने का 
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श्रभाव होगा; क्योंकि परमार्थ ने तो जीव को राग-द्वेष से ,भिन्न ही बताया 
है । जब जीव बंधा ही नहीं तो छूटने का उपाय क्या निरर्थक सिद्ध नहीं 
होगा ? और. मोक्षमार्ग का अभाव होने पर मोक्ष का भी अ्रभाव सिद्ध 
होगा । अतः व्यवहार का दिखाया जाना न्यायसंगत ही है । 


मिथ्यात्व, अ्रविरति,, प्रमाद, कषाय तथा योग -ये पाँच बन्ध के 
कारण वस्तु के स्वभाव में नहीं है; परन्तु ये बन्ध के कारण पर्याय में 
तो हैं ही । यदि व्यवहारनय- नहीं दिखाया जाय तो बन्ध के कारण ही 
सिद्ध नहीं होंगे तो रागी, द्वेषी, मोही जीव कम से बंधे हैं - ऐसा भी नहीं 
कह सकेंगे |. ऐसा होने पर मोक्ष के उपाय - सम्यर्दशशन-ज्ञान-चारित्र के 
ग्रहण का भी अ्रभाव होगा । 


समयसार गाथा ३४ में तो यहाँ तक झाया है कि विकार के त्याग 
का करत्तापता आत्मा को नाममात्र है, परन्तु पर्याय में विकार है व उसका 
नाश होता है - ऐसा व्यवहार है तो सही न ? परमार्थ से आ्रात्मा को 
विकार के नाश का भी कर्त्तापनों नहीं है। त्रिकाली ज्ञायकस्वभाव का 
आश्रय करने पर विकार का नाश हो जाता है अर्थात्‌ तब. विकार ही 
उत्पन्न नहीं होता!) इसकारणा .पूव॑पर्याय की अपेक्षा से विकार का नाश 
किया - ऐसा कहा जाता है.। श्रतः पर्याय में विकार है तथा उसका उत्तर- 
पर्याय में नाश.होता है - ऐसा व्यवहार है । 
श्री परमात्मप्रकाश गाथा ८८ में आता है कि पर्याय होने से भाव- 
लिगरूप शुद्धात्मस्वरूप “का साधक :निविकल्प मोक्षमार्ग भी जीव का 
स्वरूप नहीं है । भावलिंग भी पर्याय होने के कारण उपचारनय से जीव 
का स्वरूप होने पर भी परमसूक्ष्म निश्चयनय से भावलिंग भी जीव का 
स्वरूप नहीं है। निश्चय से तो बंध॑-मोक्ष की पर्याय आत्मा में है नहीं । 
वस्तु तो त्रिकाल- एकरूप मुक्तस्वरूप ही है। मोक्ष की उत्पत्ति व संसार 
का नाश - ये दोनों पर्याय में हैं; इसकारण व्यवहार हैं । 
यदि व्यवहार नहीं दिखाया जाय तो बंध-मोक्ष का ही अ्रभाव 
ठहरेगा । नवीन- मोक्ष की पर्याय प्रगट करना व बंध का नाश करना - 
ये सब पर्याय में हैं; इसलिए व्यवहार का दिखाना न्‍्यायसंगत है, किन्तु 
इसका श्रर्थ यह नहीं है कि मंदरागरूप-व्यवहार.  मोक्षमार्ग का कारण है। 


गाथा ४६ के भावाये पर प्रवचन 


परमार्थनय तो जीव को शरीर तथा राग-द्वेष-मोह से भिन्न कहता 
है। यदि परमार्थ का ही एकान्‍्त करेंगे तो शरीर तथा राग-द्वेप-मोह 
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पुद्गलमय ठहरेंगे । ऐसा होने पर पुदूगल के घातने से तो हिंसा नहीं होती 
और राग-द्वेष-मोह से बंध नहीं होता - ऐसा ठहरेगा। तथा इंसीप्रकार 
परमार्थ से जो संसार व मोक्ष - दोनों का अंभाव कहा है, वह भी एकानन्‍्त 
ठहरेगा; किन्त्‌ ऐसा एकान्‍्तरूप वस्तु का स्वरूप नहीं है। परमार्थ से जो 
संसार-मोक्ष का अभाव कहा, वह एकान्त- से नहीं है । बंध-मोक्ष पर्याय में 
तो हैं ही । बंध, मोक्ष व मोक्ष का उपाय -ये सभी पर्यायरूप व्यवहार हैं । 


“ एकान्तरूप वस्तु का स्वरूप नहीं है। अ्रवस्तु का. श्रद्धाल, ज्ञान 
आचरण अवस्तुरूप ही होता है; इसलिए व्यवहारनय का उपदेश न्याय- 
प्राप्त है अर्थात्‌ व्यवहारतय का विषय भी है । इंसप्रकार स्याद्वाद से दोनों 
नयों का विरोध टालकर श्रद्धान करना सम्यक्त्व है । इन नयों का विरोध 
स्याह्गाद से मिठ जाता है। पर्यायदृष्टि से आत्मा का राग-देष-मोह आदि 
के साथ सम्बन्ध है तथा वस्तुस्वभाव की .<दृष्टि से. सम्बन्ध: नहीं है। 
पर्याय है, पर्याय में राग-द्वेष हैं - इनका. ज्ञात करना; किन्तु, जिनवचन 
में जिस एक को ही उपादेय कहा है, उस आनन्द के नाथ:शुद्ध त्रिकाली 
भगवान आत्मा का आश्रय करता । इसप्रकार दोनों नयों का विरोध दूर. 
करके श्रद्धान करने पर सम्यंग्दर्शन होता है । ' 


यद्यपि जिनवचन में शुद्ध त्रिकाली चेतन्यघनस्वरूप जीववस्तु 
उपादेय कही है; तथापि राग-ह्वेष, बंध-मोक्ष इत्यादि: संब पंर्यायनय के - 
व्यवहारनय के विषय भी हैं, किन्तु वे आ्राश्रय करने लायक नहीं हैं तथा 
हैं ही नहीं -इसप्रकार निषेध करने लायक भी नहीं है |: फ् 
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स्थाह्गाद की महिमा ह | 

ई 'निदृचे मैं रूप एक विवहार मैं अनेक, ह $ 
! ! यही. नय-विरोधं मैं जगत भरमायाौ है। . ९ 
| जग के विवाद नासिबें कौं जिन आगम -है ५... हपढ, 
!] 2 जामैं स्याद्वांदं नांम लच्छंन सुहायो है।।... ४ 
ह ; .. दंरसनमोह जाकौ गयौ है संहंजरूप, . 7 ४ 5 
; हि ' आागम प्रमान ताके हिरदे मैं आयौो है। . - ६ 
अनेसों अखंडित अनूतन अनंत तेज की ; ' 
! ऐसो पद पूरन तुरंत तिनि पायौ है ॥। | 
; : 


- समयसार नाटक, जीवद्वार, छन्द ५ 
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श्रथ केन दृष्टान्तेन प्रवुत्तो व्यवहार इति चेत्‌ - 

' राया हु शिग्गदो त्ति य एसो बलसमुदयस्स आदेसो । 
ववहारेश दु उच्चदि तत्थेक्को रिग्गदो राया ॥४७॥॥ 
एसमेव ये ववहारो श्रज्कमवसाणंदिश्रण्णभावारां । 
जोबो त्ति कदो सुत्ते तत्थेक्को रिपच्छिदों जीवों ॥४८॥। - 

राजा खलु निर्गंत इत्येष बलसमुदयस्थादेशः। 
व्यवहारेण तुच्यंते तत्रेको निर्गतो राजा ॥४७॥ 
एवसेव च व्यवहारोध्ध्यवसानाहन्यभावानाम्‌ । 
जीव इति क्ृतः सत्रे ततन्नकों निश्चितो जीवः ॥॥४८५।॥ 
यथष राजा पंच योजनान्यभिव्याप्य निष्क्रामतीत्येकस्प पंचयोजना- 
न्यभिव्याप्तुमशक्यत्वाह्यवहारिरां बलससुदाये राजेति व्यवहारः, परमार्थ- 


ग्रब शिष्य पूछता है कि व्यवहारनय किस दृष्टान्त से प्रवृत्त हुआ 
है ?. उसका उत्तर कहते हैं :- 

“निर्गेसनन इस नुप का हुआ, - निर्देश सेन्यसमृह में । 

व्यवहार से कहलाय यह, पर भूष इससें एक है ।॥४७॥। 

त्यों सर्व श्रष्यवसान श्रादिक, श्रन्यभाव जु जीव है । 

- शास्त्रन किया व्यवहार, पर जीव निश्चय एक है ॥।४८॥। 


गाथार्थ :- जेसे कोई राजा सेनासहित निकला, वहाँ [राजा खलु 
नगंतः ] 'यह राजा नकला' [ इति एषः | - इसप्रकार जो यह [ बलसमुद- 
यस्य ] सेना के समुदाय को [श्रादेश: | कहा जाता है सो वह [| व्यवहारेश 
तु उच्यते | व्यवहार से कहा जाता है, [तन्न] उस सेना में (वास्तव में) 
[एकः निर्गंतः राजा ] राजा तो एक ही निकला है; [एवम्‌ एवं च| इसी- 
प्रकार [ अ्रध्यवसानाधअन्यभावानाम्‌ ] अ्रध्यवसानादि श्रन्य भावों को 
[जीवः इति] .े जीव हैं - इसप्रकार [सूत्र | परमागम में कहा है सो 
[व्यवहारः कृतः] व्यवहार किया है, [तन्न निश्चितः | यदि निश्चय से 
विचार किया जाये तो उनमें [जीवः एकः | जीव तो एक ही है । 
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तस्त्वेक एव राजा; तथेष जीवः समग्र रागग्राममभिव्याप्य प्रवतेत इत्येकस्प 


समग्र रागग्राममभिव्याप्तुमशक्यस्वाइयवहा रिणामध्यवसानादिष्वन्यभावेषु 
जीव इति व्यवहारः, परमार्थतस्त्वेक एव जीवः। 
टीका :- जैसे यह कहना कि यह राजा पाँच योजन के विस्तार में 
निकल रहा है, सो यह व्यवहारीजनों का सेनासमुदाय में राजा कह देने का 
व्यवहार है; क्योंकि एक राजा.का पाँच योजन में फेलना अ्रशक्य है, परमार्थ 
से तो राजा .एक ही है। (सेना राजा नहीं है।) उसीप्रकार यह जीव 
समग्र (समस्त) रागग्राम में ( राग के स्थानों में) व्याप्त होकर प्रवृत्त 
हो रहा है - ऐसा कहना वह व्यवहारीजनों का अ्रध्यवसानादिक भावों में 
जीव कहने का व्यवहार है, क्योंकि एक जीव का.समग्र रागग्राम में व्याप्त 
होना अशक्य है; परमार्थ से तो जीव. एक ही है। (अ्रध्यवसानादिक भाव 
जीव नहीं हैं ।): 82 5 ५ 


गाथा ४७-४८ की उत्थानिका, गाथा एवं उन्को टीका पर प्रवचन 
..... छियालीसवीं गाथा में व्यवहारतय की उपयोगिता बताई गई है। 
यहाँ सतालीसवीं तथा अड़तोलीसवीं गाथा में व्यवहारनय की प्रवृत्ति किस- 
प्रकार होती है, यह दृष्टान्त द्वारा समभाया गया हैं। ; 


गाथोक्त बात को ही अमृतचंद्राचार्यदेव टीका में कहते हैं कि जिस- 
प्रकार यह राजा पाँच योजन में व्याप्त होकर निकल रहा है'- यह 
व्यवहारीजनों के द्वारा सेनासमुदाय में राजा कहने का व्यवहार है, क्योंकि 
एक राजा का पाँच योजन में व्याप्त होना भ्रशक्य है, परमार्थ से तो राजा 
एक ही है; उसीप्रकार “यह जीव समस्त रागग्राम (राग के स्थान) में 
व्याप्त होकर प्रवृत्त हो रहा है - यह व्यवहारीजनों -का भअध्यवसानादि 
अन्य भावों में जीव कहने का व्यवहार है, क्योंकि एक जीव का समस्त 
रागग्नाम में व्याप्त होना अशक्‍य है, परमार्थ से तो जीव एक ही है । 


.  जिसभप्रकार सेना में राजा तो व्याप्त नहीं होता, परन्तु सेना में राजा 
का निमित्त है; भ्रतः “राजा पाँच योजन में व्याप्त है'- यह कथन होता है | 
उसीप्रकार शुद्ध झत्मवस्तु विकार के अनेक प्रकारों में व्याप्त नहीं होती, 
परल्तु अशुद्ध-उपादानभूत विकार के भअनेक प्रकारों में आत्मा निमित्त है; 
अत: यह आत्मा अ्रध्यवसानादि भावों में व्याप्त हैं' - ऐसा कहा जाता है। 
भशुद्ध-उपादान पर्याय का स्वतंत्र है, वहाँ द्रव्य को तो निमित्तमांत्र कहा 
जाता है। श्री योगसार ग्रन्थ में भी कहा है कि विकार का मूल उपादान 
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आत्मा नहीं है। अ्रशुद्ध-अपादान व्यवहार (पर्याय) का. स्वयं स्वतंत्र है 
आत्मा विकार का उपादान नहीं है, परन्तु निमित्त है; अतः आत्मा राग में 
व्याप्त है'-यह व्यवहार से कहा जांता हैं। भाई ! बीतराग सर्वज्ञ 
परमात्मा का शासन अ्रलौकिक है और इसे बहुत गंभीरता से समझना 
चाहिए 

परमार्थ से तो राजा एक ही है, सेना राजा नहीं है, क्‍योंकि सेना में 
राजा का व्याप्त होना अभ्रशक्य हं। इसीप्रकार निश्चय से आत्मा अतीन्द्रिय 
ज्ञान और ग्रानन्द का पिड, शुद्ध, चेतन्यघन, वस्तु' एक ही है और जो 
मिथ्यात्व के असंख्यात, शुभभांव के श्रसंख्यात और अशुभभाव के असंख्यात 
प्रकार हैं - वे श्रात्मा नहीं हैं, क्योंकि समस्त प्रकार के राग के स्थानों में 
आत्मा का व्याप्त होना अ्रशक्‍्य है। 

भाई ! त्रिंकाल आनंद का घनपिण्ड शुद्ध नित्य प्रभु, असंख्य प्रकार 
की अ्रशुद्धता या विकार में कंसे आये; श्रशुद्धता या विंकार को करने- 
वाला तो आत्मा में कोई गण, शक्ति या स्वभाव ही नहीं है । पर्याय में जो 
भी और जेसी भी अशुद्धता होती है, वह स्वतंत्ररूप से अ्रशुद्ध-उपादान से 
होतो हे । अशुद्ध-उपादान कहें या व्यवहार कहें - एक ही बात है। शुद्ध- 
उपादानभूत वस्तु अशुद्ध-उपादान में किसीप्रंकार भी कारण नहीं है । 
निमित्त तो है और निमित्त होने के कारण ही जिसप्रकार सेना को राजा 
कहा जाता है, उसीप्रकार विकार को भी. जीव कंहा जाता हैं । 

अज्ञानी जीवों को समभाने के लिएं व्यवहारनतय के माध्यम से 
उपदेश दिया जाता है । कोई जीव व्यवहांर के द्वारा यथार्थ वस्तुस्वरूप का 
निणंय करे तो सम्यक्‌ है, परन्तु व्यवहार से निश्च॑य का ज्ञान तो न करे 
आर व्यवहार में ही चिपट जाये तो वह उपदेश का भी पात्र नहीं है । अरे 
भाई ! आत्मा कोई अद्भुत वस्तु हे । यह तो भगवत्स्वरूप, परमात्मारूप, 
समयसार है। त्रिकाल, ध्रव, परमानंदस्वरूप, चिद्घन वस्तु हूँ । वही 
भतार्थ है, सत्यार्थ है, परमार्थ है, और वही समयसार कारणपरमात्मा 
हैं । समयसार ग्रंथराज की ११वीं गाथा में आता है कि त्रिकाली शुद्धवस्तु 
भतार्थ है तथा असंख्यात प्रकार के विकार और समस्त प्रकार के .पर्याय- 
भेद त्रिकाली की शअपेक्षा से अभताथे हैं, असत्यार्थ हैं। पर्याय की अपेक्षा 
पर्याय है, भताथ है, सत्याथ हैं; परन्तु द्रव्य की अपेक्षा पर्याय अ्रभूतार्थ हैं, 
असत्यार्थ हूँ । रागादि के असंख्यात प्रकारों में श्रात्मा उपादानभूत नहीं 
है, निमित्तरूप है। नित्य, एकरूप, सत्यार्थप्रभु श्रात्मा चिन्मात्रमूति व 
पवित्रता का पिण्ड हूँ ; उसे राग में व्याप्त होनेवाला व्यवहारनय कहता हूं । 
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वस्तु तो शुद्ध-उपादानस्वरूप हैं, पा अशुद्धता की गंध भी का 
है; भरत: उसका अशुद्धतारूप अवस्था में फेलना अशक्य हूं पर्याय में 
प्रसंख्यात प्रकार की अशुद्धता होती है, वह बिना कारण के नहीं होती, उसमें 
प्रशुद्ध-उपादान स्वतंत्ररूप से कारण है। शुद्ध-उपादानस्वरूप द्रव्य वहां से 
कहीं चला नहीं गया है; वह वहाँ है, उसकी उपस्थिति है । अ्रतः व्यवहार 
या अभूत्ताथैनय से आत्मा विकार में व्याप्त होनेवाला कहलाता है । 

भाई ! यह बात सूक्ष्म तो है, परन्तु प्रयत्त करने से समभ में झा 
सकती है। सर्वज्ञ परमेश्र की दिव्यध्वनि में यह बात आयी हूं तथा सन्तों 
ने इसे प्रसिद्ध किया है, इसका वाच्य अत्यन्त गहराईवाला, रहस्यमय 
भ्रौर गंभीर है । सर्वेज्ञ भंगवान कहते हैं कि पूर्णानंद के नाथ, नित्यानन्द, 
ध्रुव, प्रभु का विकार के विस्तार में व्यापना अशक्य हूं। दया, दान, 
व्रत, भक्ति, पूजा आदि शुभभाव; हिंसा, भूठ, चोरी, कुशील, परियग्रह, 
काम, आदि अशुभभाव तथा असंख्यात प्रकार के मिथ्यात्व भाव - इनमें 
शुद्धजीववस्तु अनादिश्ननंत ध्रुव एकरूप रहती हैं । के 


परमार्थ से जीव-एक ही है, अध्यवसानादि भाव जीव नहीं हैं । 
अशुद्धता को करने की जीव में कोई शक्ति या गुश नहीं हैँ । पर्याय में जो 
विकारी भाव होता है, वह जीव में है - ऐसा व्यवहार से कहा जाता है । 

पाँच महात्रत पालने का विकल्‍प, छह काय के जीवों की रक्षा का 
विकल्प, अट्ठाईस मूलगुणों को धारणं करने का विकल्प -आदि सब 
विकल्पों में आत्मा व्याप्त नहीं होता है। “इन समस्त अध्यंवसानादि 
भावों में आत्मा है' - यह व्यवहारतय हैं।.. 


आत्मा तो उसे कहते हैं, जो एकशुद्ध चिद्घन है । दृष्टास्त में जैसे 
राजा एक हे, उसीप्रकार आत्मा एक ही है। पाँच योजन में फैला हुश्न 
राजा हैं -ऐसा कहना, यह तो सेना में राजा कहने का व्यवहार है । उसी- 
प्रकार रागसमूह में आत्मा व्याप्त है - ऐसा कहना यह भी पर्याय भें 
आत्मा कहने का व्यवहार है । वास्तव में तो पर्याय में आत्मा व्याप्त नहीं 
होता ।- ऐसा कहकर आचार्य यह कहना चाहते हैं कि भ्रनादि से जो 
पर्यायों के प्रपंच पर दृष्टि है, वह अशुद्ध-उपादान की दृष्टि हुं; उसका 
लक्ष्य छोड़र एकरूप भगंवान आत्मा पर दृष्टि करो, जिससे “पर्याय 
तिर्मल होगी । अहाहा ! दिगम्बर सन्‍्तों की वाणी ते कमाल किया है! . 


+-+4_्बकिककीक-त 
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य॑यंव॑तहि कि लक्षर्पोइसावेकष्टंकोत्कीर्यः परमार्थजीव इति 
पृष्टः प्राह - ह हैः. 
श्ररसमरूवमगंधं श्रव्वत्तं चेदशागुणमसह । 
जाण अलिगग्गहरणं जीवमरिहिट्ठसंठाणं 4॥४६।। 
अरसंसरूपसगंधमव्यक्त चेतनागुणसशब्दस्‌ । 
जानीह्यलिगंग्रहएं जीवमनिदिष्टसंस्थानम्‌ ।४६।। 
यः खलु पुद्गलद्रव्यादन्यत्वेनाविद्यमानरसगुरात्वात्‌, . पुद्गलद्रव्य- 
गुरोभ्यो भिन्नत्वेत स्वयमरसगुरणत्वात्‌, परसार्थतः पुद्गलद्रव्यस्वामित्वाभा- 
वाद्द्रद्रव्येन्द्रियावष्टंभेनारसनात्‌, स्वभांवतः क्षायोपशसिकभावाभावात्‌- 
भावेन्द्रियावलंबेनारसनातू, सकलसाधारणेकरसंवेदनपरिणामस्वभावत्वात्‌- 


अब शिष्य पूछता है कि यह अध्यवसानादि भाव जीव नहीं हैं तो 
एक, टंकोत्कीरणं, परमाथथस्वरूप जीव कंसा है ? उसका लक्षण क्‍या है ? 
इस प्रश्न का उत्तर कहते हैं :- 

जीव चेतनागुरणण, शब्द-रस-रूप-गंध-व्यक्तिविहीन है । .. 

निर्दिष्ट नह संस्थान उसका, ग्रहरप नहिं है लिग से ।४६॥ . 

गाथार्थ :- हे भव्य ! तू | जीवम्‌ | जीव को [ अरसम्‌ | रस- 
रहित, [ श्रूपम्‌ ] रूपरहित, [ श्रगन्धम |] गन्धरहित, | श्रव्यक्तम्‌ | 
अ्व्यक्त श्र्थात्‌ इन्द्रियगोचर नहीं -- ऐसा | चेतना गुण | चेतना जिसका 
गरण है - ऐसा, [| अ्रशब्दम्‌ |] शब्दरहित, | श्रलिगग्नहर्ं | किसी चिह्न 
से ग्रहण न होनेवाला और [ श्रनि दिष्ट्संस्थानम्‌ | जिसका कोई आकार 
नहीं कहा जाता - ऐसा | जानीहि | जान। 

टीका :-जीव निश्चय से पुद्गलद्रव्य से भिन्न है, इसलिये उसमें रस- 
गरण विद्यमान नहीं है; अतः वह अरस है ॥१॥ पुद्गलद्गव्य के गुणों से भी 
भिन्न होने से स्वयं भी रसगुण नहीं है, इसलिये श्ररस है ॥२॥। परमार्थ से 
पुद्गलद्गग्य का स्वामित्व भी उसके नहीं है, इसलिये वह द्रव्येन्द्रिय के 
आलम्बन से भी रस नहीं चखता; अतः श्ररस है ॥३॥ अपने स्वभाव की 
दष्टि से देखा जाय तो उसके क्षायोपशमिक भाव का भी अभाव होने से वह 
भावेन्द्रिय के आलम्वन से भी रस नहीं चखता, इसलिये श्ररस है ।।४॥। 
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केवलरंसवेदनापरिणासापश्चत्वेना रसनात्‌, सकलस्ञेयज्ञायकतादात्म्यस्प पा 
धांद्रसपरिच्छेदपरिरत्त्वेषि स्वयं का पक कर की कु 
पुद्गलद्रव्यादस्यत्वेताविद्यमानरूपगुरण त्वात्‌, अप ५ सा 
स्वयभरूपगुरत्वात्‌, परमार्थतः पुद्गलद्रव्यस्वासित्वाभावादूः वन 
भेनारूपणात्‌, स्वभावतः क्षायोप'शमिकभावाभावादुभावेन्द्रियाव दे 
रूपणात्‌, पशलसाधारजकसन तप जम ना - 
णामापत्चत्वेनारूपणात्‌, सकलज्ञेयज्ञायकतादात्म्यस्थ निषेधादपपरिच्छेद- 
परिरतत्वेषि स्वयं रूपरूपेरापरिणसनाच्चारूप: । तथा पुद्गलद्रव्यादन्य- 
त्वेनाविद्यमानगंधगुरणत्वात, पुद्गलद्रव्यगुणभ्यो भिन्नत्वेत स्वयभगंधगुरा- 


उसका स्वभाव होने से वह केवल एक रसवेदनापरिणाम को पाकर रस 
नहीं चखता, इसलिये अ्ररस है ॥५॥ (उसे समस्त ज्ञेयों का ज्ञान होता हैं, 
परन्तु) सकल ज्ञेय-ज्ञायक के तादात्म्य का ( एकरूप होते का) निषेध 
होनेसे रस के ज्ञांनरूप में परिणमित होने पर भी स्वयं रसरूप परिणमित 
नहीं होता, इसलिये अरस है ॥॥६।। इस तरह छह प्रकार से रस के निषेध 
से वह भ्ररस है । 

_ इसप्रकार जीव वास्तव में पुद्गलंद्रव्य से भ्रन्य होने के कारण 
उसमें रूपगुण विद्यमात नहीं है, इसलिये अरूप है ॥॥१॥। पुद्गलद्गव्य के 
गुणों से भी भिन्न होने के कारण स्वयं भी रूपगुरणा नहीं है, इसलिये अ्रूप 
है ॥२॥ परमाथे से पुद्गलद्गब्य का स्वामीपना भी उसे नहीं होने से वह 
द्रव्येन्द्रिय के आलम्बन द्वारा भी रूप नहीं देखता, इसलिये अरूप है ॥॥३॥। 
अपने स्वभाव की दृष्टि से देखने में आवे तो क्षायोपशमिक भाव का भी 
उसे भ्रभाव होने से वह भावेन्द्रिय के आलम्बन द्वारा भी रूप नहीं देखता, 
इसलिये अरूप है ॥४॥ सकल विषयों के विशेषों में साधारण ऐसे एक ही 
संवेदनपरिणामरूप उसका स्वभाव होने से वह॒ केवल . एक रूपवेदना- 
परिणाम को प्राप्त होकर रूप नहीं देखता, इसलिये अरूप है ॥५॥ (उसे 


समस्त ज्ञेयों का ज्ञान होता है, परन्तु) सकल ज्ञेय-ज्ञायक के तादात्म्य का 
निषेध होने से रूप के ज्ञानरूप परिणमित होने पर भी स्वयं रूपरूप से 
नहीं परिणमता, इसलिये ग्ररूप है ।॥ 


६९ इस तरह छह प्रकार से रूप के 
निषेध से वह अरूप है। ह | 
.. इसप्रकार जीव वास्तव में पद्गलक्वब्य से अ्रन्य होने के कारण उसमें 
गधगरण विद्यमान नहीं है, इसलिये अंगंध है ।।१॥ पुद्गलद्गव्य के गणों से 
भी भिन्न होने के कारर स्वयं भी गंधगुरा नहीं है, “इसलिये अगंध है )।२।। 
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त्वातू, परमाथतः पुद्गलद्रव्यस्वामित्वाभावाद्द्रव्येन्द्रियावष्टभेनागंधनात, 
स्वभावतः क्षायोपशमिकभावाभावादभावेन्द्रिया वलंबेनागं धनात, संकलगंध- 
साधारण कसंवेदनपरिरणासस्वभावत्वात्केवलगन्धवेदनाप रिणामापचनत्वेना- 
गंधनात्‌, सकलज्ञ यज्ञायकतादात्म्यस्य निषेधात्गंधपरिच्छेदपरिशणतत्वेषि स्वयं 
गंधरूपेरणापरिरासनाच्चागंध: । तथा पुद्गलद्रव्यादन्यत्वेनाविद्यमानस्पशे- 
गुणत्वात्‌, पुद्गलद्रव्यग्रुणेभ्यो भिन्नत्वेन स्वयमस्पशंगुणत्वात्‌, परमार्थतः 
पुद्गलद्रव्यस्वासित्वाभावाद्द्रव्येन्द्रियावष्टंभेनास्पशेनात्‌, स्वभावत:ः क्षायों 
पशमिकभावाभावादभावें द्रियावलंबेनास्पशनात, सकलसाधारणकरसंवेदन- 
परिणामस्वभावत्वात्केवलस्पशवेदनापरिणामापन्नत्वेनास्पशनात, सकल- 
शेयज्ञायकतादात्म्यस्थ निषेधात्स्पशेपरिच्छेदपरिणतत्वेषपि स्वयं स्पशे- 


प्रमार्थ से पुद्गलद्रव्य का स्वामीपना भी उसे नहीं होने से वह द्रव्येन्द्रिय 
के आलम्बन द्वारा भी गंध नहीं सूघता, इसलिये अ्रगंध है ।।३।॥ अपने 
स्वभाव की दृष्टि से देखने में ञ्रावे तो क्षायोप्शमिक भाव का भी उसे 
अ्रभाव होने से वह भावेन्द्रिय के आलम्बन द्वारा भी गंध नहीं सुघता, 
ग्रतः अगंध है ॥४)॥। सकल विषयों के विशेषों में साधारण ऐसे एक ही 
संवेदनपरिणामरूप उसका स्वभाव होने से वह केवल एक गंधवेदना- 
परिणाम को प्राप्त .होकर गंध नहीं संघता, भ्रतः अगंध है ।॥॥५॥। (उसे 
समस्त ज्ञेयों का ज्ञान होता है, परन्तु) सकल ज्ञेय-ज्ञायक के तादात्म्य का 
निषेध होने से गंध के ज्ञानरूप परिणमित होने पर भी स्वयं गंधरूप नहीं 
परिणमता, अ्रतः अ्रगंध है । 


इसप्रकार जीव वास्तव में पृदगलद्गव्य से अन्य होने के कारण उस 
में स्प्शंगण विद्यमान नहीं है, इसलिये अरस्पर्श है ।१॥। पुद्गलद्रव्य के 
गणों से भी भिन्न होने के कारण स्वयं भी स्पर्शंगण नहीं है, अतः अस्पश 
है ।॥२।। परमार्थ से पुद्गलद्गव्य का स्वामीपना भी उसे नहीं होने से वह 
द्रव्येन्द्रिय के आलम्बन द्वारा भी स्पर्श को नहीं स्पर्शता, अ्रतः अ्रस्पर्श है 
॥३॥ अपने स्वभाव की दृष्टि से देखने में श्रावे तो क्षायोपशमिक भाव 
का भी उसे अ्रभाव होने से वह भावेन्द्रिय के आलम्बन द्वारा भी स्पर्श को 
नहीं स्पर्शता, भ्रत: अ्स्पर्श है ।।४॥ सकल विषयों के विशेषों में साधारण 
ऐसे एक ही संवेदनपरिणामरूप उसका स्वभाव होने से वह केवल एक 
स्पर्शवेदनापरिणाम को प्राप्त होकर स्पर्श को नहीं स्पर्शता, अतः अस्पर्श 
है ॥॥५।। (उसे समस्त ज्ञेयों का ज्ञान होता है, परन्तु) सकल ज्ञेय-ज्ञायक के 
तादात्म्य का निषेध होने से स्पर्श के ज्ञानहूप परिणमित होने पर भी स्वयं 
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रूपेरणापरिणमनाच्चास्पश: । तथा पुद्गलद्रव्यादन्यत्वेनाविद्यमानशब्दपर्या- 
यत्वात्‌, पुद्गलद्गव्यपर्यायेभ्यो भिन्नस्वेत्त स्‍्ववसशब्दपर्यायत्वातू, परमार्थतः 
पुद्गलद्रव्यस्वामित्वाभावाद्द्रव्येद्रियावष्टंभेन शब्दाश्रवात्‌, स्वभावतः 
क्षायोपशसिकभावा सावाउड्रावें द्ियावलंबेन शब्दाभ्रवरणात्‌, सकलसाधाररे- 
कसंवेदनपरिणामस्वभावत्वात्केवलशब्दवेदनापरिखासापन्नत्वेव शब्दा- 
श्रवणात्‌, सकलज्नेयज्ञायकतादात्म्यस्थ निषेधाच्छब्दपरिच्छेदपरिरणतत्वेषि 
स्वयं शब्दरूपेरापरिणमनाच्चाशब्द: । द्रव्यांतरारब्धशरीरसंस्थानेनेव- 
संस्थान इति निर्देष्टुभशक्यस्वात्‌, नियतस्वभावेनानियतसंस्थानानंतशरीर- 
वर्तित्वात्‌, संस्थाननामकर्सविपाकस्य. पुदूगलेषु निरविश्यमानत्वात्‌, प्रतिवि- 





स्पशेरूप नहीं परिणमत्ता, अत: अस्पर्श है ॥६।। इस तरह छह प्रकार से 
स्पश के निषेध से वह अस्पर्श है। 2, 


इसप्रकार जीव वास्तव में पुद्गलद्रव्य से अन्य होने के कारण उस 
में शब्दपर्याय विद्यमान नहीं है, अतः अशब्द है ॥॥१॥ पुद्गलद्रव्य की 
पर्यायों से भी भिन्न होने के कारण स्वयं भी शब्दपर्याय नहीं है, भ्रतः 
अशब्द है ।।२॥। परमार्थ से पुद्गलद्रव्य का स्वामीपंना भी उसे नहीं होने 
से वह द्रव्पेन्द्रिय के झ्ालम्बन द्वारा भी शंब्द नहीं सुनता, श्रतः अशब्द है 
॥३॥ अपने स्वभाव की दृष्टि मे देखने में आवबे तो क्षायोपशमिक भाव 
का भी उसे अभाव होने से वह भावेन्द्रिय के आलम्बन द्वारा भी शब्द नहीं 
सुनता, भरत: भ्रशब्द है ।४॥ सकल-विषयों के विशेषों में साधारण ऐसे 
एक ही संवेदनपरिणामरूप उसके स्वभाव होने से वह केवल एक शब्द- 
वेदनापरिणाम को प्राप्त होकर शब्दः नहीं सुनता, अत: अशब्द है ।॥।५॥। 
(उसे समस्त ज्ञेयों का ज्ञान होता है, परन्तु) सकल ज्ञेय-ज्ञायक के तादात्म्य 
का निषेध होने से शब्द के ज्ञानरूप परिणमित होने पंर भी स्वयं शब्दरूपं 
नहीं परिणमता, अतः अशब्द है ।।६।। इस तरह छह प्रकार से शब्द के 
निषेध से वह अशब्द है। हि 
(अब अनिरदिष्टसंस्थान' विशेषण को समेभाते हैं :-) पुद्गलद्वव्य- 
रचित शरीर के संस्थान (आकार ) से जीव को संस्थानवाला नहीं कहा 
_ सकता, इसलिये जीव अनिदिष्टसंस्थान है ॥१॥ अपने नियतस्वभाव 
से अनियत संस्थानवाले अनन्त “शरीर में रहता है, इसलिये अनिदिष्ट- 
पस्थान है ॥२॥। संस्थान नामकर्मका विपाक (फल) पुद्गलों में ही कहा 
गाता है, (इसलिये उसके निमित्त से भी ग्राकार नहीं है) इसलिये अ्रनि- 
“ट्सस्थान है ।३॥। भिन्न-भिन्न संस्थानरूप से परिणमित समस्त वस्तुओं 
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शिष्ट्संस्थानपरिणतसमस्तवस्तुतत््वसंचलितसहजसंवेदनशक्तित्वेषपि स्वय- 
मखिललोकपंवलनशून्योपजायसाननिर्मलानुभृतितयात्यंतमसंस्थानत्वाच्चा- 
निर्दिष्टसंस्थान: । षड़द्रव्यात्मकलोकाज्जेयाद्ययक्तादन्यत्वातु, कषायचक्ता- 
ख़ावकाहयक्तादन्यत्वातू, चित्सासान्यनिमग्नसमस्तव्यत्तित्वातू, क्षरिक- 
व्यक्तिमात्राभावात्‌, व्यक्ताव्यक्तविसिश्रप्रतिभासेषि व्यक्तास्परशत्वात्‌, स्वय- 
सेव हि बहिरंतःस्फुटमनुभूयमानत्वेषि व्यक्तोपेक्षणेत्र प्रद्योतमानत्वाच्चा- 
व्यक्त: । रसरूपगंवस्पशेशब्दसंस्थानव्यक्तत्वाभावेषि स्वसंवेदतबलेन 
नित्यमात्मप्रत्यक्षत्ते सत्यनुमेयसात्रत्वाभावादलिगग्रहराः । समस्तविप्रति- 
पत्तिप्रमाथिना विवेचकजनसमपितसवंस्वेन सकलमपि लोकालोक॑ कवली- 


के स्वरूप के साथ जिसकी स्वाभाविक संवेदनशक्ति सम्बन्धित (श्रर्थात्‌ 
तदाकार ) है - ऐसा होने पर भी जिसे समस्त लोक के मिलाप से (सम्बन्ध 
से संस्थान रहित है इसलिये अनिदिष्टसंस्थान है ।।४॥। इसप्रकार चार 
हेतुओं से संस्थान का निषेध कहा । ह 
(अरब अव्यक्त' विशेषण को सिद्ध करते हैं :-) छह द्रव्यस्वरूप लोक 
जो ज्ञेय है और व्यक्त है, उससे जीव- अन्य है; इसलिये अव्यक्त है ॥१॥। 
कषायों का समूह जो भावकभाव व्यक्त है, उससे जीव अन्य है; इसलिये 
अव्यक्त है ।२॥। चित्सामान्य में चेतन्‍्य की समस्त व्यक्तियाँ निम्न 
(अ्न्तभू त) हैं, इसलिये अव्यक्त है. ॥।३॥ क्षरिगक व्यक्तिमान्र नहीं है, 
इसलिये गअव्यक्त है ।॥४॥। व्यक्तता और शअव्यक्तता एकमेक मिश्वितरूप से 
प्रतिभासित होने पर भी वह केवल व्यक्तता को ही स्पर्श नहीं करता, 
इसलिये अव्यक्त है ॥५॥ स्वयं अपने से ही बाह्याभ्यंतर स्पष्ट अनुभव में 
आ रहा है, तथापि व्यक्तता के प्रति उदासीनरूप से प्रकाशमान है; इसलिये 
अव्यक्त है।।६।। इसप्रकार छह हेतुओं से अव्यक्तता सिद्ध की है। 
इसप्रकार रस, रूप, गंध, स्पश, शब्द, संस्थान और व्यक्तता का 
ग्रभाव होने पर भी स्वसंवेदन के बल से स्वयं सदा प्रत्यक्ष होने से अनुमान- 
गोचरमात्रता के श्रभाव के कारण (जीव को) श्रलिंगग्रहण कहा जाता है । 
अपने अनुभव में आनेवाले चेतनागुण के द्वारा सदा अच्तरज्न में 
प्रकाशमान है, इसलिये (जीव) चेतनागुणवाला है। वह चेतनागुरा 
समस्त विप्रतिपत्तियों को (जीव को अन्यप्रकार से माननेरूप भगड़ों को) 
नाश करनेवाला है, जिसने अ्रपना सर्वेस्व भेदज्ञानी जीवों को सौंप दिया 
है, जो समस्त लोकालोक को ग्रासीभूत करके मानों श्रत्यन्त तृप्तिसे 
उपशान्त हो गया हो; इसप्रकार (प्रर्थात्‌ श्रत्यन्त स्वरूपसौख्य से तृप्त-तृप्त 
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कृत्यात्यंतसो हित्यसंथरेणंव सकलकालसेव सनागप्यविचलितानन्यसाधा रण- 
तया स्वभावभूतेन स्वयमनुभूयसमानेन चेतनाग्रुणेन नित्यमेवांतःप्रकाश- 
मानत्वात्‌ चेतनागुणाश्च । स खलुभगवानसलालोक इहैकष्टंकोत्कीरोंः 
प्रत्यग्ज्यो तिर्जी व: । 


होने के कारण स्वरूप में से बाहर निकलने का अनुद्यमी हो, इसप्रकार) 

सर्व काल में किचित्‌मात्र भी चलायमान नहीं होता और इसतरह सदा 
लेशमात्र भी नहीं चलित, श्रन्यद्रव्य से अ्रसाधारणता होने से जो 
(अ्रसाधारण) स्वभावभूत है । ऐसा चेतन्यरूप परमार्थस्वरूप जीव है। 
जिसका प्रकाश निर्मल है -ऐसा यह भगवान इस लोक में एक, टंकोत्कीरों, 
भिन्न ज्योतिरूप विराजमान है। 


गाथा ४६ की उत्थानिका, गाथा एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


. पूर्व गाथा में आचारयदेव ने कहा था कि पुण्य-पाप के भाव आत्मा 
नहीं हैं तथा समस्त रागग्राम में झात्मा व्याप्त नहीं होता है। अ्रध्यव- 
सानादि भाव आत्मा का स्वरूप नहीं है, आत्मा एकस्वरूप है। तबं शिष्य 
कहता है कि यदि पुण्य-पाप के भाव, विकारी भाव, सुख-दु:ख के परिणाम, 
अध्यवसानादि भाव आत्मा नहीं हैं तो एक टंकोत्कीरों परमार्थस्वरूप जीव 
कसा है ? - इस प्रश्न के उत्तरस्वरूप यह ४९वीं गाथा है । 


यह गाथा बड़ी श्रलौकिक है। यह गाथा श्री कुन्दकुन्दाचायंदेव रचित 
सभी गंथों में एवं भ्रन्य बहुत से प्राचीन आचार्यों के ग्रंथों में भी पाई जाती 
है। प्रवचनसार में १७२वीं, नियमसार में ४६वीं, पंचास्तिकाय में १२७वीं, 
अष्टपाहुड़ (भावपाहुड़) में ६४वीं गाथा भी यही है। धवला ग्रंथ के तीसरे 
भाग में पहली, पद्मनन्दी पंचविशतिका एवं लघु द्रव्यसंग्रहादि में भी यह 
गाथा उद्धृत है। इसका कारण यह है कि इस गाथा में ग्रात्मा का 
वास्तविक स्वरूप अ्चिन्त्य और अलौकिक ढंग से व्यक्त किया गया है। 


इस गाथा में सर्वेप्रथम अ्ररसस्वभाव की बात की गई है, क्‍योंकि 
जगत में संभी जीव परपदार्थों में रस मान रहे हैं । खाने-पीने, चलने-फिरने, 
रहन-सहन आदि में ही रस मान रहे हैं, तथा इसी में सुख मान रहे हैं । 
अतएव आत्मा में परपदार्थों के रस का अभाव बताया गया है | यहाँ आत्मा 
के अतीन्द्रिय आनंदस्वभाव व अतीन्द्रिय अनुभवरस की बात बताई गई है । 


अब सर्वप्रथम टीका के. माध्यम से अरसस्वभाव्री आत्मा के छह 
गो का विस्तार करते हैं। ... 
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पहला बोल :- निश्चय से पुद्गलद्रव्य से भिन्न होने के कारण जी 
में रसगुण विद्यमान नहीं है, श्रतः भ्ररस है । 


आ्रात्मा अरस है। खट्टा, मीठा, कड़वा आदि पाँच प्रकार के रः 
पुद्गलद्॒व्य के हैं, आत्मा के नहीं । परमार्थ से आत्मा पुद्गलद्गव्य से भिः 
है, और रस का स्वामी पुद्गल होने से वह आत्मा में विद्यमान नहीं है । 


परमार्थे से आत्मा का पुदुगलद्रव्य के साथ कोई संबंध नहीं है 
व्यवहारनय से शरीर और कर्म के साथ आत्मा का निमित्त-नेमित्तिव 
संबंध है, परन्तु वह मात्र ज्ञान करने योग्य है । 


विश्व में छह द्रव्य हैं, उसमें जीवद्रव्य पाँच द्वव्यों से भिन्न है, परन् 
यहाँ जीवद्रव्य को पुद्गलद्गब्य से भिन्‍न बताने का उद्देश्य यह है वि 
अज्ञानी मुख्यरूप से जीव-पुद्गल में ही एकत्व करता है, शरीर-मन-वार्णा 
ग्रादि में ही एकत्व करता है। श्रतः शरीरादि. प्रपदार्थों से भेदज्ञान 
कराया गया है। श्रात्मा तो त्रिकाल चिदानंद रसमय वस्तु है, उसमे 
पुद्गलद्रव्य का भ्रभाव होने से रसगुण विद्यमान नहीं है । 


दूसरा बोल :- पुद्गलद्गव्य के गुणों से भी भिन्‍न होने से स्वयं भी 
रसगुण नहीं है, श्रतः अरस है । | | 

प्रथम बोल में पुद्गलद्र्य से भिन्‍नत्व की बात कही गई थी । इस 
बोल में पुद्गलद्गव्य के गुणों से भिन्‍तपने की बात है। आत्मा चेतन्यरस- 
स्वरूप वस्तु है, वह पुद्गलद्वव्य के गुणों से भिन्‍न है; भ्रत:ः अरस है । 
॒ पुद्गलद्गब्य के जितने गुण हैं, उन सबसे झ्रात्मा भिन्‍न है; अतः 
रसगुण से भी आत्मा भिन्‍न ही है । 

तीसरा बोल :- परमार्थ से पुद्गलद्गव्य का स्वामित्व भी आत्मा को 
नहीं है, इसलिए वह द्रव्येन्द्रिय के आलम्बन से भी रस नहीं चखता, श्रतः 
अरस है। 

मूलवस्तु की अ्रपेक्षा जीव को पुद्गलद्रव्य का स्वामित्व नहीं है, इन 
जड़-इन्द्रियों का स्वामी आत्मा नहीं है; इसलिए आत्मा जिह्दा-इन्द्रिय के 
माध्यम से भी रस नहीं चखता । 

प्रथम बोल में पुद्गलद्गव्य से श्रात्मा को भिन्‍न किया, द्वितीय बोल 
में पुद्गलद्रव्य के गुणा से भिन्‍न किया । इस तीसरे बोल में पुद्गलद्रव्य की 
जड़-इन्द्रियरूप पर्याय से भिन्‍नता की वात की है। 


[ रू न्‍््फ 
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: . क्चौथा बोल :- अपने स्वभाव की दुष्टि से देखा जाए तो गासोप- 
'शमिकभाव का भी अ्रभाव होने से वह भावेन्द्रिय के अब्लम्बत से भा उस 
नहीं चखता, इसलिए अरस है । | े े हि 

. यह चतुर्थ बोल तुतीय बोल से श्रधिक युद्षम है। श्वन हउमाद 
दष्टि से अर्थात्‌ त्रिकाली शुद्धज्ञायकभाव की दृष्टि ते देख वो गाए 
क्षपोपशमभाव का भी श्रभाव है । मत्ति, श्रुत, श्रवधि श्लौर मत गयत 
इन चार ज्ञानों को शास्त्र में विभावगुण वाहा गया है। झति ६ 
विभ्ावगण कहा गया है, तथापि ये सम्यश्शञान ही हैं। अजुद्धानश्नमनस 
इन चार ज्ञानों का जीव के साथ संबंध है, तथापि शुद्धनिश्चयनय से की 
संबंध नहीं.। यहाँ तो कहते हैं कि जिस भावेन्द्रिय के हारा जाना जाता £ 


। + १ 


उस भावेन्द्रिय का ही स्वभाव-दृष्टि में भ्रभाव है. अर्थात्‌ स्वभावदृ प्टि का 
विषय भवेन्द्रिय नंहीं है । । 
- «श्री समयसार शास्त्र की ३१वीं गाथा में श्राता है कि भावेन्द्रिय 
अपने विषय को खंड-खंडरूप से जानती है और वे विपय भी ज्ञान को खंड 
खंडरूप से ही समपंण करते हैं। झ्रात्मा एक अखंड ज्ञायकर्भावरुप है 
इसलिए भावेन्द्रिय निश्चय से आत्मा का स्वरूप नहीं | इसी ३१वीं गाथा 
में कहा गया है कि द्रव्येन्द्रिय, भावेन्द्रिय और:उनके विपयों को जो जीते, 
वह जितेन्द्रिय है। उन्हें जीतने का तात्पय है कि द्रव्येन्द्रिय, भावेन्द्रिय तथा 
उनके विषय आत्मा से भिन्न हैं भ्र्थात्‌ परज्ञेयः हैं। यद्यपि परज्ञेय का 
यथार्थज्ञान भी आत्मा के द्वारा ही होता है, तथापि जिसे ज्ञायक का स्वरूप- 
ग्राही ज्ञान होता है, उसे ही परज्ञेय का यथार्थज्ञान. होना कहलाता है । 
रस को जानने का वत्तंमान ज्ञात का विकास, रस को . जानने की 
वत्तमान ज्ञान की शक्ति, रस को जानने में अटकनेवाला: ज्ञान, एक रस-ें 
भ्वत्त होनेवाला ज्ञान -ये सब क्षायोपशमिकुभाव हैं, उनका भी-परमार्थ- 
दृष्टि से झ्रात्मा में प्रभाव है, क्योंकि आत्मा का स्वरूप परिपूर्ज्ञान है। 
इस स्वभाव की दृष्टि से देखा जाये तो -अल्पज्ञान काः इसमें अ्रभाव. है। 
चेतन्य श्रात्मा पूर्णाज्ञान की सूत्ति- है, अतः अपूरंज्ञान भी उसका नहीं है.). 
हर पाँचवाँ बोल :- समस्त विषयों - के विशेषों में साधार॒ण-- ऐसे एक 
ही संवेदनपरिणिमरूप उसका स्वभाव ना 


| | व होने से केवल एक रसवेदनापरिणाम 
को प्राप्त करके स्स नहीं चखता, इसलिए गरस है ।. हे दी 


करा अखष्ड जञायकआवरूप वस्तु है, वह पाँचों इन्दियों के विषयों 
कल अप मल 
को अखूण्डरूप से जाननेवाला है; मात्र! एक इन्द्रिय के विषय का बेदन 
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करना अथवा उसे जानना आत्मा का स्वभाव नहीं है.। पाँचों इन्द्रियों के 
ज्ञान का संवेदन एकसाथ आत्मा को हो -यह आत्मा का स्वभाव. है। 
इसकारण वह एक रसवेदनापरिणाम को पाकर भअर्थात्‌ मात्र एक रस के 
ही ज्ञान को प्राप्त करके रस को नहीं चखता, अतः आत्मा अ्ररस है । 


छठवाँ बोल :-आत्मा को समस्त ज्ञेयों का ज्ञान होता है, किन 
ज्ञेय-ज्ञायक तादात्म्य का निषेध होने से रस के ज्ञानरूप पेरिणमित होने 
पर भी स्वयं रसरूप परिणमित नहीं होता, इसलिए भ्ररस है । । 


देखो ! संपूर्णो विश्व ज्ञेय है और भगवान ग्रात्मा ज्ञायक है। सभी 
ज्ञेयों को जानने की ज्ञायक आत्मा की सामथ्य है। इसलिए ज्ञेय-ज्ञायक 
संबंध का व्यवहार होने पर भी ज्ञेय-ज्ञायक के तादात्म्य श्रर्थात्‌ एकत्व का 
निषेध तो है ही । ज्ञेय को जानते हुए भी ज्ञायक ज्ञेयरूप होता नहीं है । रस 
तो ज्ञेय है और श्रात्मा उसे जाननेवाला ज्ञायक है। रंसरूप ज्ञेय को जानते 
हुए भी आत्मा का ज्ञान ज्ञेयरूप या रंसरूपं नहीं. होंता है । ज्ञांन ज्ञानरूप 
रहता है और रस रसरूप रहता है.। रस का ज्ञान ज्ञानकों ही परिणंमन 
है; वह ज्ञान के ही कारण है, रस के कारण नहीं है।. : 


इसप्रकार ज्ञेय-ज्ञायक के तादात्म्य के निषेध द्वारा आंत्मा को शअ्ररस 
सिद्ध करनेवाला यह छठवाँ बोल भी समाप्त हुआ.। 


इसी प्रकार आत्मा अरूप, अ्गंध और अस्पर्श है - इन पर भी पहले 
कहे अनुसार छह-छह बोल घटित कर लेना चाहिए 


ग्रब॒ अशब्दस्वभावी आत्मा का स्वरूप छह बोलों द्वारा बताते हैं । 


प्रथम बोल :- जीव वास्तव में पुद्गलद्गव्य से अन्य होने के कारण 
'उसमें शब्दपर्याय विद्यमान नहीं है। 


देखो ! पहले जो रूप, रस, गंध श्र स्पशे की बात कही थी; वह 
पुद्गलद्गव्य के गुणों की बात थी। परन्तु शब्द पुदूगलद्रव्य का गुण न 
होकर उसकी स्कंधरूप पर्याय है। भाषावगंणारूप शब्दों का परिणमन 
आत्मा में तो होता नहीं, बल्कि आत्मा के द्वारा भी नहीं होता । 

प्रश्त ः- यदि ऐसा है तो फिर बोलता कौन है ? 

उत्तर :- भाई ! बोलनेवाला अन्य पदार्थ है, बोलनेवाला आत्मा 
नहीं है। यद्यपि आत्मा बोलने का रागभाव करता है, तथापि आत्मा 
बोलता नहीं है । यह तो भाषावर्गंणा का पर्यायरूप परिणमन है, इसमें 
जीव का बोलने का रागभाव निमित्त है। ध्वनि जो सुनाई पड़ती 
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वह तो जड़ की पौद्गलिक पर्याय है। भगवान की दिव्यध्वनि , - यह भी 
व्यवहार से कहा जाता है। वास्तव में भगवान का आत्मा दिंव्यध्वनि के 
कर्ता नहीं है ।.दिव्यध्वनि तो स्वयं के कारण अपने जन्मक्षण में होती है। 
भाषावर्गंणा की -उससमय. उस.पर्यायरूप -परिणमन करने की अपनी 
गेग्यता है, उसके कारण ही वह उस पर्यायरूप परिणमन करती है-। 


इस आत्मा को शाश्वत सुखरूप धर्म किसप्र॒कार प्रगट हो, इसकी 
बात यहाँ चलती है.। शब्दरूप परिणमन मुझसे होता है अर्थात्‌ आत्मा 
से होता है - ऐसा मानना मिथ्यात्व है, अ्रधर्म है। वास्तव में स्वात्मा के 
ज्ञानपूर्वक मैं शब्द को जानता हूँ-ऐसी यथार्थ मान्यता (निविकल्प 
प्रतीति)को ही धर्म कहते हैं। . 


। प्रश्न :- ज्ञान शब्द का कर्ता हैं-ऐसा कथन घंवला ग्रंथ में आता 
है; उसका क्या अ्रथ है ? 


उत्तर :- ऐसा-ही प्रश्न-'खानियाँ तत्त्वच॑र्चा' में-भी आया:है, परन 
भाई | वहाँ तो ज्ञान का निमित्तपना- बताने के लिए: ऐसा कथन-किया 
है । वास्तव में ज्ञान, 'शब्द',की पर्याय का कर्त्ता नहीं है ।-.'शब्द'-की पर्याय 
. के काल में ज्ञान उसमें निमित्त है, इसलिए उपचार से 'ज्ञान शब्द का कर्त्ता 
है! -ऐसा कहा है; वास्तव में कर्त्ता नहीं है । ह 


लोकांलोक केवलज्ञान में निर्मित्त है (यहाँ लोकालोक में शब्द भी 
आर गये ) । इसका अर्थ यह है कि लोकालोक लोकालोक के कारण है और 
केवलज्ञान केवलज्ञान के कारण है। लोकालोक केवलज्ञान के कारण नहीं 
ओर केवलज्ञात लोकालोक के कारण नहीं । केवलज्ञान की -पर्याय का 
परिंणंमन लोकालोक से निरपेक्ष स्वयं स्वतन्त्र है और लोकालोक. का 
अस्तित्व केवलज्ञान से निरपेक्ष स्वयं स्वंतन्त्र है। 


: . किवलज्नान लोकालोक को जानता है! - ऐसा: कहना भी -असद्भूत- 
व्यवहारनय का विषय है। वास्तव में केवलज्ञान स्वयं को ही जानता है। 
श्री समयसार कलशटीका में कलश २७१ में आता है कि “मैं ज्ञायक हूँ 
और छह द्रव्य भेरे ज्ञेय हैं-ऐसा नहीं है। तो कैसा है ? कि स्वयं ही 
ज्ञाता, स्वयं ही ज्ञान और स्वयं ही ज्ञेगय -ऐसी ही वस्तु हैं” । यहाँ भी 
कहते हैं कि शब्द को पर्याय का ज्ञान आत्मा में स्वयं के कारण से होता 
है, शब्द के कारण से नहीं होता । 


यहाँ भेदज्ञान की वात चलती है। शब्दपर्याय आ्रात्मा में है भी 
नहीं और ग्ात्मा से होती भी नहीं, अत; आत्मा अ्रशव्दं हू हे, 
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.इूसरा बोल :- पुद्गलद्रव्य की पर्यायों से भी भिन्न होने के कारण 
स्वयं भी शब्दपर्याय नहीं है, अतः अशब्द है । 


पहले बोल में जीव पुद्गलद्गव्य से भिन्न कहा है और इस बोल में 
जीव को पुद्गलद्रव्य की शब्द-अ्रवस्था से भिन्न कहा है। जीव स्वयं शब्द- 
पर्याय नहीं है, अ्रतः भ्रशब्द है । 


तोसरा बोल :- परमार्थ से पुद्गलद्गव्य का स्वामीपना भी आ्रात्मा 
को नहीं होने से वह द्रव्येन्द्रिय के अवलम्बन द्वारा भी शब्द नहीं सुनता, 
अतः अशब्द है । 


करान्द्रिय का स्वामी भगवान आत्मा नहीं है, क्योंकि करोन्द्रिय तो 
जड़ परमाणुमय है, उसका कर्त्ता आत्मा केसे हो सकता है ? तथा उसके 
अवलम्बन से आत्मा सुन भी कैसे सकता है? श्रत: कान के अवलम्बन से 
आत्मा शब्द को जानता है - ऐसा नहीं है। कान॑ तो पुद्गल की पर्याय है 
ओर आत्मा ज्ञानस्वरूपी स्वयं है। झ्रात्मा कान से बिल्कुल भिन्न पदार्थ है । 
यदि आत्मा कान के अवलम्बन से शब्द को सुने तो वह जड़-कर्णेन्द्रिय का 
स्वामी ठहरे, परन्तु जड़ का स्वामी तो आत्मा है ही नहीं । 


वास्तव में आत्मा का स्वरूप तो यह है कि वह न तो सुनता है 
झौर न ही बहरा है। वह न तो बोलता है और न ही गूंगा है। आत्मा 
तो ज्ञातादष्टा प्रभ है। जो यह मानता है कि आत्मा कान के अवलम्बन से 
सुनता है, वह अपने को पराधीन मानता है। उसे अपने स्वतन्त्र आत्मा 
के स्वतन्त्र ज्ञानस्वभाव की सत्ता का भान॑ नहीं है। जेसे भ्रग्नि उष्णता 
'का पिण्ड है, उसीप्रकार आत्मा ज्ञान का पिण्ड है। उसमें अस्तित्व, 
वस्तुत्व, अगुरुलघुत्व आदि साधारण और .दर्शन, ज्ञान, चारित्र श्रादि 
ग्रसाधारण गर हैं। ऐसे अ्रनन्त-अ्रनन्त स्वभाववाला आत्मा स्वयं जानने- 
वाला है। वह कान के द्वारा सुनता है, यह मानना तो पराधीनता है। 


चौथा बोल :- अपने स्वभाव की दृष्टि से देखने में आ्राये तो क्षायोप- 
शमिकभाव का भी अभाव होने से वह भावेन्द्रिय के अवलम्बन द्वारा भी 
शब्द नहीं सुनता, श्रतः अंशब्द है । 


यदि शुद्धज्ञायकवस्तु की दृष्टि से देखा जाय तो अखण्ड आत्मा 
में क्षायोपशमिकभाव नहीं है। स्वभाव की दृष्टि से आत्मा में भावेन्द्रिय 
का अभाव है। शुद्ध-आत्मवस्तु में भावेन्द्रिय का अभाव है। इसलिए 
भावेन्द्रिय के भ्रवम्वन से भी आत्मा शब्द श्रवण नहीं करता है । इसप्रकार 
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आत्मा अशब्द है। शुद्ध-आत्मा का ऐसा. स्वरूप रा चाहिए जाण' 
शब्द से आचाय॑देव ऐसे आत्मस्वरूप को जानने का उपदेश देते हैं । 
पाँचवाँ बोल :- सकल विषयों के विशेषों में असाधारण ऐसे एक 
ही संवेदनपरिणामरूप उसका स्वभाव होने से वह केवल एक शब्दवेदना 
परिणाम को प्राप्त होकर शब्द नहीं सुनता, भरत: अ्रशब्द है । | 
“देखो ! ज्ञान का मात्र शब्द को जानने का स्वभाव नहीं है,. परन्तु 
समस्त विषयों को अखण्डंरूप से जानने का स्वभाव है। इसलिए केवल 
शब्दवेदना परिणाम को पाकर अर्थात्‌ केवल शब्द का ही ज्ञान पाकर 
आत्मा शब्द सुनता नहीं है । अ्रतः ग्रात्मा भ्रशब्द है । ं 


 छठवाँ बोल :- सकल ज्ञेय-ज्ञायक के तादात्म्य का निषेध होने से 
शब्द के ज्ञानरूप परिणमित होने पर भी स्वयं शब्दरूप परिणमित नहीं 
होता, अत: अशब्द है । 


शब्द का ज्ञान', -ऐसा यहाँ कहा गया है, परन्तु वास्तव में वह 
भी ज्ञान का ही ज्ञान है। शब्द का कोई ज्ञान नहीं होता, परन्तु यह ज्ञान 
शब्द-संबंधी है, यह बताने के लिए शब्द का ज्ञान! कहा जाता है। 
शब्द तो ज्ञेगय है और शुद्ध-आंत्मा ज्ञायक है। ज्ञेय-ज्ञायक के एकप॑ने का 
निषेध होने से शब्द को जानते हुए भी ज्ञायक शब्दरूप नहीं होता, 
अतः अझशब्द है। | 

इसप्रकार अ्रस, अ्रूप, अगंध और अस्पर्श के छह-छह बोलों के 
पश्चात्‌ भ्रशब्द के छह बोलों द्वारा आत्मा को अ्रशब्दस्वभावी सिद्ध किया। * 


. अब गाथा सें आझ्राये आत्मा के विशेषरणों में अखिहिट्ठसंठारां' 
अर्थात्‌ अनिदिष्टसंस्थान' पद की व्याख्या चार बोलों द्वारा करते हैं । 


प्रथम बोल :-पुद्गलद्वव्यरचित शरीर के संस्थान से जीव को 
संस्थानवाला नहीं कहा जा सकता है, अत: जीव अ्रनिरदिष्टसंस्थान है । 


आत्मा शरीराकार है, यह नहीं कहा जा सकता । वह शरीर के 
रूपी आाकारवाला नहीं है, किन्तु अपने श्रूपी आकारवाला है। आत्मा 
में पुरगल से रचित जड़ का आकार नहीं है, श्रत: जड़ के आकारवाला 
नहीं होने से आत्मा अनिदिष्टसंस्थान है । 


देखो ! यहाँ ग्रात्मा आकारवाला नहीं है, इसलिए अ्रनिर्दिष्टसंस्थान 


है - ऐसा नहीं कहा है; बल्कि जड़ के आकारवाला न होने से अ्रनिदिष्ट- 
संस्थान कहा है । 
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इसरा बोल :-अपने नियतस्वभाव से शभ्रनियतसंस्थानवाले अ्रनन्त- 
शरीरों में रहता है, इसलिए अरनिर्दिष्टसंस्थान है । 


भगवान आत्मा नित्य असंख्यातप्रदेशी है-ऐसा उसका- नियत- 
स्वभाव है। शरीर के भिन्न-भिन्न आकार श्रर्थात एकेन्द्रिय, दो-इन्द्रिय, 
तीन-इन्द्रिय, चार-इन्द्रिय, पाँच-इन्द्रिय आदि के श्राकार श्रनियत हैं । ऐसे 
अनियत आकारोंवाले अनंत - शरीरों में आ्रात्मा रहता है, इसलिए वह 
नियतसंस्थानवाला नहीं कहा जा सकता है, भ्रत: अ्रनिर्दिष्टसेस्थान है । 


तीसरा बोल :- संस्थान नामकर्म का विपाक (फल) पुदुगलों में 
ही कहा जाता है। (इसलिए उसके निमित्त से भी श्राकार नहीं है) श्रत 
आत्मा अनिदिष्टसंस्थान है । 


शास्त्रों में आठ प्रकार के कर्म कहे गये हैं, उनमें एक नामकर्म॑ 
भी है, जिसकी €३ प्रकृतियाँ हैं। उनमें से एक संस्थान .नामकर्म. की 
प्रकृति शरीर को आकार देती है श्रर्थात्‌ नामकर्म की प्रकृति का फल 
शरीर ही प्राप्त करता है, आ्रात्मा नहीं। संस्थान नामकर्म की प्रकृति के 
निमित्त से शरीर के छह प्रकार के आकार होते हैं। इसप्रकार नामकर्म 
की प्रकृति के निमित्त से भी आत्मा तो आकार ग्रहण नहीं करता है, श्रत 
अनिदिष्टसंस्थान है । 

.. यद्यपिआत्मा में एक प्रदेशत्वगण है, उस गण का कार्य आत्मा 
गे आकार देना है, भ्रत: उसके निमित्त से आत्मा का आकार शअ्रवश्य 

होता है; परन्तु उसकी यहाँ बात नहीं है । ह 

चौथा बोल :- भिन्न-भिन्न संस्थानरूप से परिणमित समस्त वस्तुश्रों 
के स्वरूप के साथ जिसकी स्वाभाविक संवेदनशक्ति संबंधित (श्रर्थात्‌ 
तदाकार) है, ऐसा होने पर भी जिसे समस्त लोक के मिलाप से (संबंध से ) 
रहित निर्मल (ज्ञानमात्र) अनुभूति हो रही है -ऐसा होने से स्वयं अत्यन्त 
रूप से संस्थान रहित है, अश्रतः अनिर्दिष्टसंस्थान है । 

आत्मा में त्यागोपादानशन्यत्व नाम की एक शक्ति है। इस शक्ति 
के कारण आत्मा पर के ग्रहण करने व त्याग करने से शून्य है, रहित है 
प्रर्थात पर का ग्रहणा-त्याग तो कभी भी नहीं करता है और न कर ही 
सकता है; किन्तु यहाँ तो यह कहा जा रहा है कि दाल-भात-रोटी, शरीर 
मकान आदि अ्रनेक आकारवाली वस्तुग्रों को जानते हुए भी आरात्मा 
उनके आकाररूप नहीं होता, उनके श्राकाररूप नहीं परिणमता है। 
पर के आकाररूप परिणमित नहीं होने से ही ग्रात्मा संस्थानरहित है 
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अर्थात्‌ अनिदिष्टसंस्थान है। इसप्रकार चार. प्रकार से संस्थान का 
निषेध किया । - पा ली 
५ आनिदिष्ट्ंस्थान विशेषण की सिद्धि करने के पश्चात्‌ श्रव यहाँ 

श्रमुतचन्द्राचार्यदेव 'अव्यक्त'-विशेषण को सिद्ध करते हैं। इसे विशेषण 
को भी अरसादि विशेषणों की तरह छह बोलों के द्वारा समंभाया गया है । 
यह अ्रव्यक्त विशेषण अलौकिक है । ९२ 

पहला बोल :- छहंद्रव्यस्वरूप लोक जो ज्ञेय है और व्यवंत है, उससे 
जीव अ्रन्य है; इसलिए शअ्रव्यक्त है। , कि, 

जगत में छह द्रव्य हैं, वेजेय हैं। अभ्रनन्त आ्रात्मायें, अनन्तानन्त 
पुदूगलपरमाणु, असंख्य कालाणु, एक धर्मास्तिकाय, एक अधर्मास्तिकाय 
झौर एक आकाशास्तिकाय - इसप्रकार छह द्रव्यों को सर्वेज्ञ भगवान ने 
देखा है। इन छह द्रव्यों में देव-शास्त्र-गुरु, सम्मेदशिखर आदि समस्त 
तीर्थक्षेत्र, द्वीप समुद्र आदि समस्त जगत समाविष्ट हो जाता है । इन सभी 
छह द्वव्यों से आत्मा भिन्न है। अहाहा ! छह द्र॒व्यों को जाननेवाली पर्याय 
यह जानती है कि छह द्रव्यों से मेरी चीज भिन्न है। छह द्रव्य ज्ञेय और 
व्यक्त हैं- उससे भिन्न भगवान आत्मा ज्ञायक और अ्व्यक्त है । 

इस बोल में एक ओर. संमस्त द्रव्य तथा उन्हें जाननेंवाली ज्ञान 
पर्याय है और दूसरी ओर अ्रकेला आत्मा है; एक ओर सम्पूरों विश्व है 
झौर एक ओर अकेला स्वयं; एक ओर सारा ग्राम है और एक ओर राम । 
यह आत्माराम सब का ज्ञाता है और ग्रव्यक्त है । तथा समस्त द्रव्य आत्मा 
से बाहर हैं, अतः ज्ञेय हैं, व्यक्त हैं । दि 

आचार्य कहते हैं कि आत्मा का अस्तित्व छह द्रव्य के कारण नहीं 
है। ज्ञान की पर्याय में छह द्रव्य का ज्ञान हुआ, वह स्वयं ही हुआ है; छेह 
द्रव्य के कारण नहीं । तथा छह द्रव्य का ज्ञान है, इसलिए छह द्रव्य हैं - 
ऐसा भी नहीं है । छह द्ृव्य और उन्हें जाननेवाली पर्याय बाह्य हैं, व्यक्त हैं 
ओर आत्मा अव्यक्त है | जाण' कहकर आचाये कहते हैं कि तू उसे जान । 

श्री धर्मदास क्षुल्लक ने 'स्वात्मानुभव मनन' में आत्मा को छह द्रव 
व उसे जानतेवाली पर्याय से भिन्न होने के कारण सातवाँ द्रव्य कहा है । 
यद्यपि आत्मा छह द्रव्य के अ्रन्दर ही है, तथापि यहाँ दृष्टि के विषयभूत 
निजशुद्धात्मद्रव्य को अव्यक्त कहकर छह द्रव्य से भिन्न किया गया है | 

दृष्टि का विपय त्रिकाली शुद्ध आत्मा द्वव्यरूप में तो सदा प्रगट 
ही है, तो भी प्रगठ व्यक्त पर्याय में द्रव्य आता नहीं है, उस अपेक्षा से द्रव्य 
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कों अंप्रगंट -अव्यक्त कहा गया है। अननन्‍्त-अ्रनन्त गुणों का पिण्ड 

च्चिदानन्द प्रभु अस्तिपने विद्यमान पदार्थ है, प्रगट है, व्यक्त है; परन्तु 
फिर भी प्रगठ पर्याय की श्रपेक्षा. उसे अव्यक्त कहा गया है। भाई ! आरात्मा 
को जाने नहीं श्रर्थात्‌ श्रात्मा कौन है, कहाँ है, कैसा है; यह जाने नहीं और 
धर्म हो जाय - यह कंसे संभव है ? 


छहद्रव्यरूप तो आत्मा है ही नहीं, पर छह द्रव्यों को जाननेवाली 
एकसंमय की व्यक्त पर्याय जितना भी आत्मा नहीं है ।।एकसमय की पर्याय 
जितना आत्मा को माननेवाला मढ़ मिथ्यादृष्टि है। 


समंयसॉर के परिशिष्ट में यह बात स्पष्ट की गई है। परिशिष्ट में 
केंहां गया है कि जो एकसमय की पर्याय को नहीं मानता है, वह छह 
द्रव्यों को ही नहीं माननेवाला मिथ्यादृष्टि है; क्योंकि छह द्रव्यों का ज्ञान 
पर्याय में होता है । श्रतः पर्याय को नहीं माननेवाला छह द्रव्यों को ही नहीं 
मानता, इसलिए वह मभिथ्यादृष्टि ही है। इसप्रकार ज्ञानपर्याय और छह 
द्रव्यों का परस्पर ज्ञेय-ज्ञायक संबंध होने से और आत्मा को उनसे कोई भी 
संबंध न होने से वह उनसे भिन्न अ्रव्यक्त ही है । पाठ में जीव शब्द है, किन्तु 
जीव कहो या आत्मा, दोनों एक ही बात है। वेदान्ती जीव व आत्मा - 
दोनों का स्वरूप भिन्न-भिन्न बताते हैं, किन्तु वह बात ठीक नहीं है । 


एकसमय की पर्याय की स्वीकार करने पर ही द्रव्य का अ्रस्तित्व 
माना- यह कहा जा सकता है। इसीप्रकार द्रव्य को जाननेवाली व्यंक्त 
पर्याय पर से भी दृष्टि हटाकर त्रिकाली अव्यक्त की दृष्टि करने पर ही 
स्वद्रव्य को माना - यह कहा जा सकता है। आत्मा को जाननेवाली एक 
समय की पर्याय में भी जो ग्रात्मा व्याप्त नहीं होता - उस आत्मा को 
जानने:से सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्ररूपी धर्म होता है। 


नियमसार शास्त्र में निर्मेल पर्याय को भी परद्र्य कहा गया है। 
स्ववस्तु अखण्ड, अभेद, एक है; उसका जिसे यथार्थज्ञान होता है, वही 
सम्यग्ज्ञान है। यद्यपि यह सम्यग्शान होता तो पर्याय में है, तथापि इस 
सम्यजज्ञान का ज्ञेय . त्रिकाली शुद्ध ज्ञायकभगवान है, पर्याय नहीं | पर्याय 
के लक्ष्य से उत्पन्न होनेवाला ज्ञान यथार्थज्ञान नहीं है, ऐसी शुद्धतत्त्व को 
बात जो समझे नहीं और अनेक प्रकार का क्रियाकाण्ड करे, वह सब जंगल 
में शोर मचाने जैसा निष्फल प्रयत्न है । 

मैं छह द्रव्य से भिन्न सातवाँ द्रव्य ह':-ऐसा विचार करनेवाली 
पर्याय स्व॒द्रव्य की तरफ ढलती है। विकल्पात्मक दशा में जब तक ऐसा 


समयसार गाथा ४६ ] .: [ २३३ 


विंचार करता है, तब तक भी सूक्ष्म भेंद का भ्रंश रहता है; परन्तु जब 
पर्याय स्वद्रव्य में ढलती है, तब येह भेद भी छूटे जाता हैं। भाई ! झ्ाचार्यों 
के द्वारा ये गृढ़तम भाव भी सरल भाषा में व्यक्त हो गये हैं । 


- सैकड़ों शास्त्रों का ज्ञान भी छहद्रव्यस्वरूप लोक में समा जाता है, 
क्योंकि शास्त्रज्ञान के लक्ष से स्वद्रव्य का लक्ष नहीं होता । वास्तव में तो 
दृष्टि के विषय शुद्ध त्रिकालीद्रव्य के लक्ष से ही ज्ञान सम्यक्‌ होता है । 
भाई! वस्तु अतीन्द्रिय आनन्दमय-है। इस आनन्द का स्वाद जब तक 
पर्याय में नहीं श्राता, तब तक. वस्तु ऐसी ही है” - ऐसी प्रतीति कंसे हो ? 


श्री जयसेनाचार्यदेव ने. इस बोल की टीका में लिखा है कि विकल्प 
के विषयरहित वस्तु सूक्ष्म और गअव्यक्त है। ज्ञायक आत्मा तो निविकल्प 
ध्यान का विषय है। निविकल्पता ही ध्यान है, उसका विषय अखण्ड 
आत्मवस्तु है । ध्यान का ध्येय ध्यान नहीं, बल्कि श्रखण्ड शुद्ध झ्रात्मवस्तु 
है। यथार्थ में तो एक श्रखण्ड शुद्ध चिन्मात्र वस्तु के श्रलावा: सब कुछ 
छह द्रव्य में समाविष्ट हो जाता है, चाहे वह ध्यान हो या मोक्षपययि हो । 
. दूसरा बोल :- कषायों का समूह जो भावक-भाव व्यक्त है, उससे 
जीव अन्य है; इसलिए ग्रव्यक्त है। । 

' विकार होने में निमित्त कर्म का उदय तो भावक है और कम के 
उदय में होनेवाला विकार भावक का भाव है। विकार भगवान आत्मा 
का भांव नहीं है। भ्रज्ञानदृष्टि में तो जीव भावक है और विकार उसका 
भाव बनंता है; परल्तु स्वभावदृष्टि होने पंरं कर्म का उदय भावक और 
विकार उसंका भांव होता है। ऐसा भावक-भावरूप परिणमन व्यक्त है, 
बाह्य है और ज्ञेय है; उंससे भगवान आत्मा भ्रन्य है, प्रतः अ्रंव्यक्त है । 

कषायों के समूह में शुभ और अशुभ - दोनों प्रंकार के विकल्पों के 
समूह को भावक-भाव कहा गया है और उससे भिन्न आत्मा अव्यक्त है। 
कर्ता-कर्म अ्रधिकार में कहा है कि मैं अबद्ध हूँ, शुद्ध हूँ, निमंल हूँ, एक 
हूँ, नित्य हूँ - इत्यादि सब विकल्प हैं । यहाँ कहते हैं कि अ्रबद्धादि विशेषणों 
संबंधी विकल्प या अन्य स्व विकल्प भगवान आत्मा से भिन्न हैं । 

व्यवहारसंवंधी विकल्पों से भगवान ग्रात्मा भिन्न है। जो विकल्प 
भगवान आत्मा से भिन्न हैं, उनसे भगवान आरात्मा कंसे प्राप्त हो सकता 
है? यदि विकल्पों से भगवान आत्मा प्राप्त हो तो आत्मा विकल्पों से 
अभिन्न ठहरे और विकल्प जीव का स्वभाव हो जाय । भगवान आत्मा 
तो अपनी स्वभाव-परिणति से ही प्राप्त हो सकता है, राग-परिणति से 
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नहीं । राग तो परद्रव्य की परणति है, वह द्रव्यांतर है - ऐसा समयसार 
शास्त्र के पुण्य-पाप. अधिकार में कहा गया है । 


मैं शुद्ध हूँ, एक हूँ, अ्रखण्ड हूँ, इत्यादि विकल्प कंषाय में समाविष्ट 
होते हैं, झाकुलता में समाविष्ट होते हैं। ये आकुलतामय भावक-भाव बाह्य 
हैं, व्यक्त हैं; परज्ञेय हैं; और भ्रखण्ड शुद्धजीववस्तु अन्तर है, अ्रव्यक्त है, 
ज्ञायकरूप स्वज्ञेय है । पी ह 7 ० “का 

श्री समयसार की १४२९वीं गाथा में लिया है कि व्यवहार के 

विकल्पों का तो हम पहले से ही निषेध करते आये हैं, परन्तु भ्रब 'मैं शुद्ध 
हैँ, ज्ञायक हूँ इत्यादि निश्चयनय के विकल्पों का निषेध किया गया है। 
इन विकल्पों का भी जब तक अतिक्रमण नहीं होता, तब तक श्रज्ञानरूप 
कर्ता-कर्मपना टलता नहीं है। “मैं कर्त्ता हूँ और विकल्प मेरा कर्म है'- 
ऐसा जब तक यह जीव मानतां है, तब तक अज्ञानदशा है। वास्तव 
में तो राग स्वयं ही कर्त्ता है और राग स्वयं ही कर्म है, आत्मा उसका 
कर्त्ता नहीं है । । । 

पुण्य-पाप अधिकार की अ्रन्तिमः गाथाओ्रों की टीका में आचाये 
श्री जयसेन ने एक प्रश्न किया है कि प्रभु ! यह पाप का अधिकार चलता 
है, यहाँ श्राप व्यवहार रत्नत्रय की बात क्‍यों करते हैं; क्योंकि व्यवहार 
रत्नत्रय तो पुण्यभाव है ? आचाय॑देव स्वयं उत्तर देते हैं कि एक तो 
व्यवहार रत्नत्रय में आने से जीव पराधीन होता है और दूसरा स्वरूप से 
पतित होने पर ही व्यवहार रत्नत्रय का भाव आ्राता है। भ्रत: निश्चयनय 
की अपेक्षा से व्यवहार रत्ननत्रय का भाव पाप ही है। यहाँ तो कहते हैं कि 
कषाय का सुक्ष्मातिसृक्ष्म अंश भी भावक-भाव है, व्यक्त है और भगवान 
ग्रात्मा उससे भिन्न है, अव्यक्त है। | 

तीसरा बोल :- चित्सामान्य में चेतन्‍्य की समस्त व्यक्तियाँ निमग्त 
(अन्तर्भूत) हैं, इसलिए अ्रव्यक्त है । 

चित्सामान्य में चेतन्‍्य की समस्त पर्यायें निमस्न हैं। जो पर्यायें 
भविष्य में होनेवाली हैं और जो पर्याय भूतकाल में हो गई हैं, वे सब पर्याय 
चैतन्यसामान्य में अ्न्तर्लीन हैं । वत्तमान पर्याय चैतन्य में निमरन नहीं है । 
यदि वत्तंमान पर्याय भी उसमें निमग्न हो तो जानने का काम कौन करेगी ? 
वर्त्तमान पर्याय के अलावा भूत-भविष्य की समस्त पर्यायें चेतन्य में भ्रन्त- 
लींन हैं, इसलिए गाथा में 'जाण” शब्द का प्रयोग भी किया गया है । 
तात्पये यह है कि जाननेवाली वर्तमान पर्याय तो चित्सामान्य से बाहर 
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ही रहो और इसी वत्तमान व्यक्त पर्याय में अव्यक्त ज्ञायकवस्तु को जान - 
ऐसा आचाये कहते हैं । ह ' 


... . जिसप्रकार पानी की तरंग पानी में समा जाती है; उसीप्रकार व्यक्त 
होनेवाली पर्याय- द्रव्यरूप ही हो जाती है । इसीतरह जब निर्मलपर्याय 
प्रगट होती है, तब क्षयोपशम, क्षायिक या उपशमभावरूप होती है; परन्तु 
जब. ग्रन्दर- द्रव्य में ही व्यय होकर समा जाती है, तब वह पारिणामिक- 
भावरूप ही हो जाती है अर्थात्‌ उदय, उपशम, क्षय या क्षयोपशमभावरूप 
नहीं रहती. है । भूतकाल और भविष्यकाल की समस्त पर्यायें द्रव्यसामान्य 
में पारिणामिकभावरूप हैं । व्यक्त वतंमान ज्ञान की पर्याय में जो अव्यक्त 
सामान्य का ज्ञान है, वह निश्चय: का ज्ञान है और निश्चय के ज्ञान के 
साथ- वत्त॑मानपर्याय का -ज्ञान प्रमाणज्ञान है। निश्चय के ज्ञानपूर्वंक जब 
वत्तेमान पर्याय मात्रपर्याय का ज्ञान करती है, तब व्यवहार का. ज्ञान 
कहलाता है। यह प्रमारणज्ञान और नयज्ञान - दोनों पर्यायरूप हैं । 


. भाई! निश्चयनय की विषयभूत जो श्रुव, एक; भ्रखण्ड, चेतन्य- 
सामान्‍्यवस्तु है, वह एक ही इस जीव को शरणरूप है। पर्याय को एक 
द्रव्य ही शरणभूत है । थे 

द्रव्य को प्रसिद्ध करनेवाली. प्रगट पर्याय द्रव्य में घुस नहीं जाती, 
क्योंकि यदि - वह भी द्रव्य में घुस जायगी तो “यह द्रव्य है'- ऐसा कौन 
जानेगा ? अव्यक्त को जाननेवाली. पर्याय तो अव्यक्त से भिन्न.रहकर 
ही उसे जानती है। द्रव्य की प्रतीति करनेवाली पर्याय भी यदिं द्रव्य में 
घुस जाय तो प्रतीति कंरनेवाली पर्याय के भ्रभाव का प्रस॒द्भ उपस्थित 
होता है । की 

_ अहो ! दिगम्बर सन्‍्तों ने जगत को आत्मा हथेली पर रखकर 

दिखाया है । जिस जीव की योग्यता होगी, वह अवश्य प्राप्त करेगा । 

चौथा बोल :-क्षरिक व्यक्तिमात्र नहीं, इसलिए श्रव्यक्त है। 

. तीसरे बोल में स्व व्यक्तियों की सामान्य बात कही थी, परन्तु 
यहाँ चोथे बोल में क्षणिक व्यक्ति अर्थात्‌ एकसमय की मात्र वत्तैमांन पंर्याय 
को वात की गई है। आत्मा क्षरिणक व्यक्तिमात्र नहीं है, अतः अव्यक्त है| 
एकसमय की पर्याय जो व्यक्त है, वह क्षरिषक है । जब आत्मा शुद्ध चेतन्‍्य- 
सामान्य त्रिकाल है तो क्षणिक व्यक्तिमांत्र या प्रगट पर्याय के बराबर कैसे 
हो चपकता हूं, अतः श्रात्मा अव्यक्त है। इस वोल का तात्पर्य यह है कि 
वयाय एकसमय सात्र का सत्‌ होने से दृष्टि करने योग्य और आश्रय करने 
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योग्य नहीं है । भ्रतः अनंतकाल में जिसका श्राश्रय नहीं किया है - ऐसे एक 
शुद्ध त्रिकाली अव्यक्त आत्मस्वभाव का आश्रय करना योग्य है । 


. भाई ! जब तक तेरी इन्द्रियाँ शिथिल नहीं पड़ीं तथा शरीर को 
रोगों ने नहीं घेरा, उसके पहले ही तू चिन्मात्र शुद्ध आझ्रात्मा का अनुभव 
कर ले। यह शिक्षा उसे दे रहे हैं, जिसका पुरुषार्थ कमजोर है। अन्यथा 
अनन्त प्रतिकूलताश्रों के बीच रहता हुआ्ना, असह्य पीड़ा भोगता हुआ सातवें 
नरक का नारकी भी उम्र पुरुषार्थ करके आ्रात्मज्ञान प्राप्त कर सकता है। 
वृद्धावस्था, रोगी-अवस्था, निर्धतता आ्रादि चाहे जेसी प्रतिकूलतायें हों; 
तथापि आ्रात्मा अपना पुरुषार्थ जागृत करके आत्मानुभव कर सकता है, 
क्योंकि परद्रव्य व परद्रव्य की पर्यायों को भगवान आत्मा छूता तक नहीं 
है। शरोर में चाहे जैसी वेदना हो, उस वेदना का आत्मा स्पर्श नहीं करता | 
इसीकारण तो कहते हैं कि क्षरिक व्यक्ति (पर्याय) को तू अव्यक्त आत्मा 
की तरफ ले जा ! तुमे आत्मा मिलेगा और आनन्द भी अवश्य आयेगा । 


पाँचवाँ बोल :- व्यक्तता और भअ्व्यक्तता एकमेक मिश्रितरूप से 
प्रतिभासित होने पर भी वह केवल व्यक्तता को ही स्पर्श नहीं करता, 
इसलिए श्रव्यक्त है । 


एकसमय की पर्याय में, पर्याय (व्यक्तता) और द्रव्य (अव्यक्तता) 
- दोनों एक साथ प्रतिभासित होते हैं; तथापि भगवान द्रव्यस्वभाव पर्याय 
को स्परशता नहीं है। श्री प्रवचचनसार की १७२वीं गाथा के २०वें बोल में 
कहा है कि पर्याय द्रव्य को छुती नहीं है, परन्तु यहाँ कहते हैं कि द्रव्य 
पर्याय को छुता नहीं है। ह 
. व्यक्त अर्थात्‌ प्रगट ज्ञान की पर्याय और श्रव्यक्त अर्थात्‌ त्रिकाली 
श्रुवं शायक - दोनों का एकमेक मिश्रितरूप से एक साथ पर्याय में ज्ञान 
होता है, फिर भी ज्ञायकद्रव्य ज्ञान की पर्याय को स्पर्श नहीं करता ग्र्थात्‌ 
द्रव्य पर्याय में व्याप्त नहीं होता । श्रह्मह्ा ! कैसी विचित्र बात है कि 
जिस व्यक्त पर्याय में श्रव्यक्त का ज्ञान-श्रद्धान हुआ है, उस व्यक्त पर्याय 
को भी वह अव्यक्त स्पर्श नहीं करता । अव्यक्त व्यक्त में श्राता ही नहीं, 
व्याप्त ही नहीं होता । इसका तात्पय॑ यह है कि द्रव्य द्रव्यरूप ही रहता 
है और पर्याय पर्यायरूप ही रहती है। श्रहों ! ऐसा सूक्षममार्ग उपयोग को 
सूक्ष्म करने पर ही समभ में आरा सकता है । 

यह द्रव्य है, यह ज्ञानगुण है और यह जाननेवाली पर्याय है; इस- 
प्रकार द्रव्य-गुरणु-पर्याय तीनों का पर्याय में ज्ञान होता है । श्रत: द्रव्य व पर्याय 
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का मिश्रितरूप से ज्ञान होने पर भी अव्यक्त भगवान गआात्मा स्व-परप्रकाशक 
ज्ञान की व्यक्त पर्याय को स्पर्श नहीं करता श्रर्थातूं उस पर्याय. में द्रव्य 
व्याप्त नहीं होता । एकसमय की ज्ञानपर्याय में स्व व परस्वरूप छहद्रव्य 
का ज्ञान होता है, तथापि उस ज्ञानपर्याय में ज्ञायक भगवान व्याप्त नहीं 
होता, भिन्न ही रहता है । 


अहाहा ! अनन्त केवलज्ञान की पर्यायें एक ज्ञानगुण में (शक्तिरूप 
से) विद्यमान हैं, श्रद्धा की अनन्त पर्यायें. एक श्रद्धागुण में विद्यमान हैं 
निर्मल चारित्र की अनन्त पर्यायें एक चारित्रगण में विद्यमान हैं. तथा 
श्रतीन्द्रिय श्रानन्द की अनंत पर्यायें एक आनन्दगरण में विद्यमान हैं; इस- 
प्रकार प्रत्येक गण की अनन्त पर्यायें उन-उन -गणों में शक्तिरूप से 
विद्यमान हैं। ऐसे गण और उसे धारण करनेवाले त्रिकालीद्रव्य को यहाँ 
अव्यक्त कहा गया है और इस द्रव्य को जाननेवाली वत्तिमान प्रगट पर्याय 
को व्यक्त कहा गया है। 


: ; यद्यपि श्रवद्रव्य स्वयं स्वयंसे प्रगट ही है; तथापि यहाँ. व्यक्त- 
पर्याय से भिन्नता बताने की अपेक्षा से उसे अव्यक्त कहा गया. है:। - वस्तु 
सक्ष्म और अत्यन्त गंभीर. है । यहाँ द्रव्य और पर्याय को भिन्न-भिन्न सिद्ध 
करते हैं। ज्ञायक भगवान आत्मा परद्वव्य से तो भिन्न है ही,- परन्तु उसे 
जाननेवाली व देखनेवाली. अपनी पर्याय से भी भिन्न है - ऐसा सिद्ध-करते 
हैं। अहो ! सम्यग्दशंन का विषय अदभत है । 


जिसप्रकारं दर्पण में बिम्ब- का :प्रतिबिम्ब दिखाई देंता है; उसीं- 
प्रकार एकसमय की पर्याय में संपूर्णो द्रव्य का प्रतिभास होता है । जगत 
में छह द्रव्य हैं, उनमें ग्ररहंत, सिद्ध आदि पाँचों परमेष्ठी भी हैं - उन 
सबका, स्वद्रव्य का और स्वयं पर्याय का भी. प्रतिभास पर्याय में एकसाथ 
होता है; तथापि पर्याय को द्रव्य स्पर्श नहीं करता है। भाई ! गजब बात 
है। जिसे यह वात अन्‍न्तरज् में बेठ जाये, उसका भवश्रमणा मिटे विना न 
रहे अर्थात्‌ अवश्य नाश को प्राप्त हो जाये । 


छठवाँ बोल :- स्वयं अपने से ही बाह्याभ्यंतर स्पष्ट श्रनभव में झा 
रहा है, तथापि व्यक्तता के प्रति उदासीनरूप से प्रकाशमान है, इसलिए 
अव्येक्त है । 

यद्यपि अपने से हो वाह्य अर्थात्‌ पर्याय और अश्यन्तर श्र्थात द्रव्य - 
दोनों का स्पष्ट अनुभव होता है, तथापि व्यकतता के प्रति वह उदासीनरूप 
से ही प्रयोतमान है। तात्पय॑ यह है कि द्वव्य पर्याय के वेदन के प्रति 
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उदासीन ही है| वेदन की पर्याय का यह स्वरूप है कि वह पर्याय के वेदन 
में ही नहीं ्रटकती और ध्रुववस्तु की तरफ गुलाँट खा जाती है। वेदन की 
पर्याय द्रव्य की तरफ ही ढलती है, पर्याय में नहीं श्रटकती । | 


स्वयं अपने से स्पष्ट अनुभव में भ्रा रहा है - इसका तात्पर्य यहं है 
कि किसी राग या निमित्त के कारण अनुभव में नहीं आता, बल्कि ज्ञान 
की पर्याय में ज्ञान और द्रव्य का स्वयं ही प्रत्यक्ष वेदन होता है । 


स्वयं अपने से ही स्पष्ट अनभव में आ रहा है, तथापि व्यंक्तता के 
प्रति उदासीनरूप से प्रकाशमान है श्रर्थात्‌ व्यक्त पर्याय - में ज्ञान अटकता 
नहीं है। यद्यपि श्रानन्द का वेदन पर्याय में ही होता है; तथापि आनन्‍ंद को 
वेदनं करनेवाला पर्याय में अ्रठकताः नहीं है, बल्कि वह पर्याय के 'प्रति 
उदास““उदास““उदास ही वत्तंता है। 


अथवा आत्मा पर्याय के प्रति उदासीनरूप से ही प्रकाशमान है, 
क्योंकि यदि एकसमय की पर्याय का ही आत्मा झानन्दभोगं करे तो दूसंरी 
पंर्याय का भोग कभी भी नहीं हो सकेगा । सिंद्ध भगवान भी तीनों काल 
की पर्यायों का ओनन्‍द एकसमय में नहीं भोगते; किन्तु दूसरे संमय दूसरी, 
तीसरे समय तीसरी पर्याय का ही झ्राननन्‍्द भोगते हैं।. 
 . ग्ात्मा का मूल स्वभाव क्‍या है ? उसकी मूल शक्ति क्या है ? यह 
जानने से आत्मा का स्वभाव प्रगठ हो जाता है। आत्मा का कोई भी गुण 
या स्वभाव आत्मा से बाहर नहीं है । अंतः आत्मा से बाहर दृष्टि डालने 
से आत्मा की शक्ति प्रगट नहीं होती और शअन्‍न्तरज् में .दृष्टि डालने से 
'प्रगट हो जाती है ।- इसप्रकार छह बोलों द्वारा अव्यक्तता सिद्ध की है.। 
: छह बोलों द्वारा आत्मा की श्रव्यक्तता सिद्ध करने के पश्चात्‌ श्रव 
उपसंहार करते हुए कहते हैं :- 
ह इसप्रेकार रस, रूप, गंध, स्पर्श, शब्द, संस्थान ओर व्यक्तता का 
प्रभाव होने पर भी स्वसंवेदन के बल से स्वयं सदा प्रत्यक्ष होने से अनुमान- 
गोचरमात्रता के भ्रभाव के कारण (जीव को) अलिंगग्रहण कहा जाता है। 
 अहाहा! आचार्यदेव कहते हैं कि जिसप्रकार भगवान आत्मा में 
रस, रूप, गंध, स्पर्श, शब्द व संस्थान का अ्रभाव है; उसी प्रकार व्यक्तपर्याय 
का भो अभाव है। ऐसा होने पर भी वत्तंमान पर्याय में स्वसंवेदन के बल 
से अर्थात अपने प्रत्यक्ष बेदन से झ्रात्मा सदा ही प्रत्यक्ष है। श्रात्मा स्वयं तो 
सदा प्रत्यक्ष और प्रगठ हो है। प्रवचनसार की गाथा १७२ की टीका 
में अलिगग्रहएा के छठवें बोल में कहा है कि भगवान गात्मा स्वभाव 
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से जाना जाए, ऐसा प्रत्यक्ष ज्ञाता है।' आत्मा का स्वभाव ही प्रत्यक्ष 
होने का हैं। परोक्ष रहने का उसका स्वभाव ही नहीं है | इन्द्रियों; मन या 
अनमानज्ञान से आत्मा जाना जायें - ऐसा झात्मा का स्वभाव ही नहीं है । 


'जहाँ-जहाँ ज्ञान है, वहाँ-वहाँ आत्मा है और जहाँ-जहाँ ज्ञान नहीं है 
वहाँ-वहाँ आत्मा नहीं है'- ऐसा अनुमांनज्ञोन भेदरूप होने से व्यवहार 
है। रागः या व्यवहांरज्ञान (अ्रनुमानज्ञान) की जिसमें अ्रपेक्षा नहीं, ऐसे 
स्वसंवेदन के बल से सदा प्रत्यक्ष होने से अनुमानगोचरमात्रता का 
भी उसमें अभांव है। की 8 


. . प्रत्यक्षपृ्वक होनेवाला अ्रनुमान व्यवहार नाम पाता है, परन्तु यहाँ 
इस व्यवहारज्ञान से भी आत्मा ज्ञात नहीं होता -यह कहते हैं। 


., * समयसार कलशटीका के ८वें श्लोक की टीका में कहा है कि.-- “कसी 
है आत्म-ज्योति ? 'उन्नीयमानं - चेतन्ालक्षण से -जानी जाती है, इसी लिए 
अगनुमानगोचर:भी, है । अथ दूसरा पक्ष - उद्योतमान' - प्रत्यक्षज्ञानगोत्रर 
है ।भावार्थ.इसप्रकार है कि भेदबुद्धि- करते.हुए. जीववस्तु चेतनालक्षर से 
जीव को जानती है, वस्तु-विचारने पर:इतना[ विकल्प भी भूठा-है.। शुद्ध- 
वस्तुमात्र है, ऐसा अनुभव सम्यक्त्व है 47... .. .. :,.... & - | 


समयसार के. अन्त: में, -परिशिष्ट के अन्तर्गत. ४७ शक्तियों का 
वर्णन है। वहाँ एक 'प्रंकाश नाम को शक्ति कही. है ) इस शक्ति के कारण 
आत्मा स्वयं से ही जाना जाता है, ऐसा ही स्वभाव है। स्वयं प्रकाशमान 
लिया गया है, वह प्रकाशशक्ति की. अपेक्षा ही लिया गया है । आत्मा को 
जानने में राग या निमित्त की अपेक्षा तो नहीं, परन्तु अनमानंज्ञान की अपेक्षा 
भी नहीं है । आत्मा स्वसंवेदन के बल से प्रत्यक्ष होने के स्वभाववाला ही है। 


.. आनन्द के वेदन की अपेक्षा से यहाँ प्रत्यक्ष कहा गया है । अतीन्द्रिय 
आनन्द को आत्मा सीधे वेदन करता है, अ्रतः उसके जोर में प्रत्यक्ष कहा 
गया है। भात्मा के आनन्द के स्वाद में श्रुतज्ञानी और केवलज्ञानी में 
अन्तर नहीं है। आत्मा के गुणा और उसके श्राकार, केवली भगवान को 
जिसप्रकार प्रत्यक्ष दिखाई देते हैं; उसप्रकार श्रुतज्ञानी के प्रत्यक्ष नहीं होते 
परन्तु स्वानुभूति में आनन्द का वेदन तो श्रुतज्ञानी को भी प्रत्यक्ष ही है । 
श्रुतज्ञानी भी अन्य किसी झानन्द को थोड़े ही वेदन करता है। अत 
श्रुतज्ञान की अपेक्षा से आ्रात्मा परोक्ष भले ही हो, परन्तु वेदन की 
प्रत्यक्ष हो है; स्वसंवेदन के वल से आत्मा प्रत्यक्ष ही है। 


हे ] 
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जिसप्रकार अन्धा पुरुष शक्कर खाबे या देखनेवाला पुरुष शक्कर 
-खावबे, तो इससे उनके मिठास के वेदन में कोई अन्तर नहीं है। अ्रनन्‍्धा पुरुष 
शक्कर को प्रत्यक्ष नहीं देखता, परन्तु उसे शक्कर की मिठास के स्वाद में 
कोई कमी नहीं है; उसीप्रकार आत्मा के आनन्द के वेदन में तो श्रतज्ञानी 
और केवलज्ञानी में कोई अन्तर नहीं है । 


समयसार कलशटीका के कलश १६ में आता है कि “श्रतज्ञात्त से 
आत्मस्वरूप विचारने पर बहुत विकल्प उत्पन्न होता है। एक पक्ष से 
विचारने पर आत्मा अनेकरूप है, दूसरे पक्ष से विचारने पर आत्मा अभेद- 
रूप है - ऐसे विचारते हुए तो स्वरूप-प्रनभव नहीं । यहाँ पर कोई प्रश्न 
करता है कि ऐसे विचारते हुए स्वरूप-अनुभव नहीं, .तो अनभव कहाँ है ? 
उत्तर इसप्रकार है कि प्रत्यक्षरूप से वस्तु को आ्रास्वादते हुए श्रनुभव है । 
इसी प्रंकार समयसार कलशटीका के ६३वें श्लोक की टीका में भी पांडे 
राजमलजी कहते हैं कि - “जितना नय है,' उतना श्रतज्ञान है। श्रतज्ञान 
परोक्ष है (क्योंकि सविकल्प है), अनुभव प्रत्यक्ष है (कंयोंकि निविकल्प 
है); अतः श्रतज्ञान (विकल्प) बिना जो ज्ञान है, वह प्रत्यक्ष ग्रनुभव है। 
इसका रण प्रत्यक्षरूप से श्रनुभवता हुआ जो कोई शुद्धसंवरूप आत्मा है 
वही ज्ञानपुञ्ज वस्तु है - ऐसा कहा जाता है। 


यहाँ कलशटीका के &३वें श्लोक में तो श्रतज्ञान को परोक्ष कहा 
गया है, परन्तु वास्तव में श्रुतज्ञान का अनुभव प्रत्यक्ष है। ... 


समयेसार की गाथा-१४४ की टीका में कहा है कि जब जीव इन्द्रियों 
झौर मन के द्वारा प्रवतेमान बद्धियों को मर्यादा में लेंकर मतिज्ञान तत्त्व को 
आत्मसन्मख करके और अनेक विकल्पों को मिटाकर श्रतज्ञान तत्त्व को भी 
आत्मसन्मख करके अत्यन्त विकल्परहित होकर निजपरमात्मस्वरूप समय- 
सार को अ्रनुभवता है, उस समय ही आत्मा सम्यक्रूप से दिखाई देता है । 


इसप्रकार १४४वीं गाथा में श्रुतज्ञान के द्वारा अनुभव हुआ कहा 
गया है और कलशटीका में श्रुतज्ञान को परोक्ष कहा गया है; परन 
इनमें कोई विरोध नहीं है। भाई ! जहाँ जो अपेक्षा हो, वहाँ वह यथार्थ 
जानना चाहिए | श्वतज्ञान के विकस्पों में श्रात्मा परोक्ष है, परन्तु श्रुतज्ञान 
के अनुभव में - वेदन में ग्रात्मा प्रत्यक्ष है। केवलज्ञान की श्रपेक्षा तो चारों 
ही ज्ञानों को परोक्ष कहा है। । 

रहस्यपूर्ण चिट्ठो में आ्रागम-अनुमानादिक परोक्षज्ञान के द्वारा श्रात्मा 
का अनुभव होता है, ऐसा कहा है। वहाँ पर अनुभव के पूर्व जनागम में 
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जैसा आत्मा का स्वरूप कहा है, वैसा जानकर; अनुमान से वस्तु का 
निश्चय होता है, यह बताने का प्रयोजन है। वहाँ भी ऐसे विकल्पों से 
आत्मानुभव होता है, यह बताना इष्ट नहीं है। भाई ! आत्मा का स्वरूप 
अतिसूक्ष्म है। जहाँ जो विवक्षा हो, वह बराबर जाननी चाहिए। यहाँ 
तो यह कहते हैं कि वस्तु तो स्वसंवेदन के बल से सदा प्रत्यक्ष है और 
इसलिए अनुमानगोचरमात्रपने का श्रभाव होने से जीव को अलिगग्रहण 
कहा है। ह 

इस ४९वीं गाथा की टीका में अरब तक आत्मा का स्वरूप निषेध- 
परक ही बताया गया । यहाँ प्रश्न है कि आत्मा का अस्तिपरक भी कुछ 
स्वरूप है या नहीं ? अतः अब आत्मा का अस्तिपरक लक्षण बताते हैं कि 
आत्मा चेतनालक्षणवाला है । 


ग्रब कहते हैं कि अपने अनुभव में आनेवाले चेतनागुरा के द्वारा सदा 
अन्तरज्भ में प्रकाशमान है, अतः जीव चेतनागुणावाला है। वह चेतना- 
गुण समस्त विप्रतिपत्तियों को नाश करनेवाला है। जिसने अ्रपन्ता सर्वेस्व 
भेदज्ञानी जीवों को सौंप दिया है, जो समस्त लोकालोक को ग्रासीभूत 
करके मानों अत्यन्त तुप्ति से उपशान्त हो गया हो। (श्रर्थात्‌ श्रत्यन्त 
स्वरूपसौख्य से तुप्त-तुप्त होने के कारण .स्वरूप में से बाहर निकलने 
का अनुद्यमी हो ।) इसप्रकार वह सर्वेकाल में किड्नचित्मात्र भी चलायभान 
नहीं होता और इसतरह सदा लेशमात्र भी अन्यद्रग्य से विचलित न होने के 
कारण असाधारण स्वभावशधूत है । 


एकमात्र देखना-जानता ही जिसका स्वभाव है, ऐसा चेतनागुणवाला 
भगवान आत्मा है। आत्मा का चेतना के द्वारा अनुभव होता है, राग के 
द्वारा अनुभव नहीं होता । अन्तर्मुख होनेवाली पर्याय ऐसा जानती है कि 
'यह चेतन्यमय आत्मा मैं हूँ' । बस ! भगवान आत्मा स्पशे, रस, गंध, वर्ण, 
व्यक्तता आदिरूप नहीं है; परन्तु चेतन्‍्यमय चेतनागुणवाला है। वास्तव 
में तो ऐसे भेदवाला भी आत्मा नहीं है, आत्मा तो अभेद है । 


आत्मा का यह चेतनागुरणा समस्त विप्रतिपत्तियों का नाश करनेवाला 
हे । रागवाला, कर्मवाला, पुण्यवाला, व्यवहारवाला, शरीरवाला जीव है; 
ऐसा अनेक प्रकार की विपरीत मान्यताओं का निषेध करनेवाला चेतना- 
लक्षण है। ऐसा स्वीकारने पर आत्मा कषाय की मंदता से, अन्तिम 


शुभभाव से या अनुभव के पूर्व किसी विकल्प द्वारा जानने में आता है - 
इत्यादि अनेक मान्यताओं के ऋगड़े खत्म हो जाते हैं । 
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- भेदज्ञानी जीव ही आ्रात्मा के सर्वेस्वस्वरूप को जानने में समर्थ हैं। 
टीका में भी यह वचन है कि आत्मा ने अपना सर्वेस्व भेदज्ञानी जीवों को 
सौंप दिया है। भेदज्ञानी जीवों को यह पूरा-पूरा ख्याल भा गया है कि 
मेरा भ्ात्मा मेरे ज्ञान से सीधे जानने में श्राता है, परन्तु देव-गुरु शास्त्र या 
दिव्यध्वनि या राग से जानने में नहीं ग्राता । 


आत्मा ज्ञानलक्षण द्वारा ज्ञात होता है। ज्ञान कहो या उपयोग कहो, 
उसके द्वारा ही आत्मा जाना जाता है। उपयोग दो प्रकार का है। (१) 
जानने-देखनेरूप त्रिकाली गुण और (२) जानने-देखनेरूप त्रिकाली गुण का 
निर्णय करनेवाली. पर्याय । जाननेवाली पर्याय व्यक्त है, प्रसिद्ध है। 
जानना “जानना “जानना - यह प्रसिद्ध लक्षण है; अ्रतः प्रसाध्यमान 
आ्रात्मा को सिद्ध करता है, उसे जानने में समर्थ लक्षरा है । 


वत्तें मान ज्ञान-की दशा को अंतर में ढालने पर आत्मा जानने में 
आता है। कहा भी है कि 'परथी खस, स्वमां वस; टूंकू टच, ऐटलू बस 
अर्थात्‌ पर से हटना और स्व में बसना - यही दो टूक बात है । 

चेतनागुणा का स्वभाव ऐसा है कि मानो उसने सारे लोकालोक को 
ग्रासीभूत कर लिया हो । एक केवलज्ञान की पर्याय की इतनी सामथ्ये 
हैं कि समस्त लोकालोक- को एक साथ जांन ले। अरे ! ऐसे-ऐसे अ्रनंत 
लोकालोक भी हों तो उन्हें जानने की सामथ्ये भी केवलज्ञान में है, श्रुतज्ञान 
की पर्याय में भी ऐसी ताकत हैं; मात्र प्रत्यक्ष और परोक्ष का भेद है । 


लोकालोक को ग्रासीभूत करके जो अत्यन्त तृप्ति से स्थिर हो 
गया है। अ्रहो ! अनंत श्रानंद का का नाथ अन्दर जाग्रृत होने पर आनंद 
का वेदन करता हैँ | जिसमें प्रतिसमय झ्रानंद प्रगट होता है, ऐसा श्रानंद 
का भोग करनेवाला भंगवान आत्मा अत्यन्त तृप्त हो गया है । 


स्वभावदृष्टि की अपेक्षा से अथवा दृष्टि के जोर में तो राग का 
भोक्ता आत्मा नहीं है, परन्तु ज्ञान की अपेक्षा देखो तो धर्मी-साधक 
आनंद का भोक्ता है। एक अपेक्षा से वह राग का भी भोक्ता है। धर्मी की 
“राग भोगने योग्य है' - ऐसी बुद्धि तो नहीं है, परन्तु उनके वेदन में राग 
का भी वेदन होता है; अभ्रतः इस अपेक्षा से भोक्ता भी कहा है .। 

जिसप्रकार ब्राह्मण भरपेट लड्डुओं को खाकर मस्ती में झूमता 
हुआ चलता है; उसीप्रकार धर्मीजीव आनंद में मग्त होकर भूमता ह्श्रा 
चलता है। धर्मीजीव अत्यन्त स्वरूपसौख्य के द्वारा तुप्त-तृप्त होने से 
ऐसा स्थिर हो गया है कि स्वरूप में से वाहर निकलने का अ्नुद्यमी हो 
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गया है। अतः सर्वकाल किड्चित्‌ भी चलायमान नहीं होता । वह पूर्ण 
दशा को प्राप्त होने से सर्वकाल किड्चचित्‌मात्र भी चलित नहीं होता- 
यह अनुभव का फल है। इसप्रकार सदाकाल थोड़ा भी अन्यद्रव्य से 
चलायमान नहीं होने से अ्रसाधारणपने के कारण चेतनागुण स्वभावशभूत है । 
धर्मीजीव अन्तर में इतना तुप्त-तृप्त हो गया है कि उसका समस्त 
समय आत्मतत्त्व के आनंद को भोगने में ही बीतता है । अहो | समयसार 
में तो चौदह ब्रह्माण्ड के भाव भरे हैं। यह समयसार ऐसी शैली में लिखा 
गया है कि इसमें कोई अ्धूरापन नहीं है। ऐसा चेतन्यलक्षणवाला परमार्थ- 
स्वरूप जीव है, जिसका प्रकाश निर्मल है - ऐसा यह भगवान इस लोक में 
टंकोल्कीयणं भिन्न ज्योतिस्वरूप विराजमान है । 
यहाँ परमार्थे शब्द का तात्पय यह है कि पर 5 उत्तम, मा > लक्ष्मी 
और श्र्थ > पदार्थ; शर्थात्‌ उत्तमलक्ष्मीवाला पदार्थ | चेतन्य की उत्तम 
लक्ष्मीवाला जीवपदार्थ ही परमार्थ है, जिसका प्रकाश निर्मल है - ऐसा 
यह भगवान इस लोक में एक टंकोत्कीर भिन्न ज्योतिरूप विराजमान है । 
इंसप्रकार यह ४९वीं गाथा का व्याख्यान समाप्त हुआ । 
अब इसी अर्थ का द्योतत कलशरूप काव्य कहकर ऐसे आत्मा के 
अनुभव की प्रेरणा देते हैं :- 
मालिनी 
सकलसपि विहायाद्धाय चिच्छक्तिरिक्त 
स्फुटतरमवगाह्य स्व॑ च चिच्छक्तिमात्रम । 
इससुपरि चरंत॑ चारु विश्वस्य साक्षात्‌ 
कलयतु परमात्मात्मानसात्मन्यनंतस्‌ ॥।३५।॥। 
श्लोकार्थ :- | चितृ-शक्ति-रिक्तं ] चित्शक्ति से रहित [ सकलम्‌ 
श्रपि | अ्रन्‍्य समस्त भावों को | श्रक्लाय ] मूल से [| विहाय] छोड़कर [च] 
और [स्फुटतरस्‌ | प्रगटरूप से [स्व चित्‌-शक्तिसात्रम ] अपने चित्शक्ति- 
मात्र भाव का [ श्रवगाह्म | अवगाहन करके, [विश्वस्य उपरि] समस्त 
पदार्थसमूहरूप लोक के ऊपर [चारु चरन्तं] सुन्दर रीति से प्रवर्तमान - 
ऐसे [इसस्‌ | यह [परम्‌| एकमात्र [अनस्तम्‌ | अविनाशी [आत्मानस्‌] 
आत्मा का [आत्मा] भाव्यात्मा [श्रात्सनि| आत्मा में ही |साक्षात्त 
कलयतु | ग्रभ्यास करो ! साक्षात्‌ अनुभव करो ! है 
भावार्थ :-यह आत्मा परमार्थ से समस्त अन्यभावों से रहित चेतन्य- 
शक्तिमात्र है; उसके अनुभव का अभ्यास करो! ऐसा उपदेश है ॥३५॥ 
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है भव्यात्मा ! चित्शक्ति से रहित अन्य समस्त भावों को मूल से 
ही छोड़कर, प्रगटतया अपने चित्शक्तिमात्र भाव का अ्रवगाहन करके, 
समस्त पदार्थसमूहरूप लोक के ऊपर प्रवरततमान एकमात्र केवल अ्रविनाशी 
आत्मा का आत्मा में ही साक्षात्‌ अनुभव करो ! 


आत्मा के अनुभव की प्रेरणा देते हुए आचार्य अ्रमृतचंद्राचार्यदेव 
क्या कहते हैं कि 'चित्शक्ति से रहित अन्य सभस्त भावों को मूल से ही 
छोड़कर अर्थात्‌ शुभाशुभभाव चेतन्यशक्ति से रहित भाव हैं । चाहे तीर्थंक र- 
प्रकृति को बाँधनेवाला भाव हो, चाहे पंचमहात्रत का विकल्प हो, चाहे गुरणा- 
गुणी के भेदरूप विकल्प हो - ये समस्तभाव चैतन्यशक्ति से खाली हैं, ग्रन्य 
हैं। इन सभी भावों को तू मूल से ही छोड़ - ऐसा उपदेश देते हैं । 


प्रगटतया अपने चित्शक्तिमात्र भाव का अवगाहन करके श्रर्थात्‌ 
ज्ञानस्वभावमात्र वस्तु स्वयं प्रगट है; उसमें डुबकी लगा ! प्रवेश कर ! ! 
ग्रवगाहन कर ! ! ! जिसप्रकार समुद्र में डुबकी लगाई जाती है, अवगाहन 
किया जाता है; उसीप्रकार चेतन्यसमुद्र में डुबकी लगा, वत्तमान पर्याय के 
द्वारा त्रिकाल ज्ञानस्वभावी शुद्ध चेतन्यसिन्धु में प्रवेश कर ! अ्रवगाहन 
कर !! इस जीव ने पुण्य-पाप के भावों में तो अनादिकाल से श्रवगाहन 
किया है; परन्तु ये चेतन्य के भाव नहीं हैं, ये तो चेतन्य से खाली हैं । 


अहो ! कसी दों टूक और सारभूत बात है। जिन भावों से बंधन 
हो, वे सब भाव श्रचेतन हैं। अ्रत: जिनमें चेतन्यशक्ति का अभाव है- 
ऐसे अनेक प्रकार के अचेतन शुभाशुभभावों का लक्ष छोड़ दे और शुद्ध 
चित्शक्तिमात्र भाव को ग्रहरा कर ! 


कसा है आत्मा ? समस्तपदार्थसमृहरूप लोक के ऊपर सुंदर रीति 
से प्रवतंमान एक, अविनाशी है। विकल्प से लेकर समस्त जगत से जुदा 
सर्वोत्क्ृष्ट पदार्थ आत्मा है । सुंदर रीति से प्रवर्तमान है श्रर्थात्‌ श्रतीन्द्रिय 
आरानंदस्वरूप पदार्थ है। पुण्य-पाप में प्रवर्तेता तो दुःखरूप है, परन्तु श्रात्मा 
तो अतीन्द्रिय आनंदस्वरूप है । 


जिसप्रकार पानी में डाला हुआ तेल ऊपर ही ऊपर तरता रहता है 
उसी प्रकार आत्मा का स्वभाव भी समस्त राग-द्वेष के भावों और परद्रव्यों 
के ऊपर-ऊपर तैरने का है; वह सबका ज्ञान करनेवाला तो है, किन्तु किसी 
में मिलने का स्वभाव उसका नहीं है । 
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भगवान आत्मा चारित्र की अपेक्षा वीतरागस्वभावी है, ज्ञान की 
अपेक्षा ज्ञानस्वभावी है और आनन्द की अपेक्षा आनन्दस्वभावी है। ऐसे 
ज्ञान, आनन्द और वीतरागता झादि स्वभावों से भरपूर अ्रखण्ड एकरूप 
चैतन्य भगवान है। यहाँ कहते हैं कि हे भव्यात्मा ! एक, अ्रखण्ड, 
अविनाशी आत्मा का आत्मा में ही अभ्यास करो! साक्षात्‌ अनुभव करो! ! 
अहाहा! भगवान आत्मा में तो माल ही माल भरा है, परन्तु अवादिकाल 
से यह आत्मा पुण्य-पाप के व्यवहारिक भावों में उलभ गया है, जकड़ गया 
है। भ्रतः आचार्यदेव समभाते हैं कि सर्व व्यवहारिकभावों का लक्ष 
छोड़कर चित्शक्तिस्वरूप आत्मा का शआत्मा में ही साक्षात्‌ अनुभव करो! . 


यहाँ चित्शक्तिस्वरूप आत्मा है -इसप्रकार भेद से कथन किया 
गया है, परन्तु वस्तु में कोई भेद नहीं समभना चाहिए | करें क्या ? वस्तु 
को समभाने का अ्रन्य कोई उपाय तो है नहीं | यदि समभनेवाला अत्यधिक 
बुद्धिवाला हो तो भी समभाने में कालभेद होता ही है, सम्पूर्ण श्रात्मा को 
एक साथ समभाना अशकय है। “जो दर्शन, ज्ञान, चारित्र को प्राप्त करे, 
वह आत्मा है' अथवा थोड़े में 'ज्ञान आत्मा है' - ऐसा भेद करके समभ्राया 
जा सकता है। भेद किए बिना ही समभना-समभाना तो असंभव है । 


श्री ससमयसारकलश की बालबोधिनी टीका में पाँचवें कलश की 
व्याख्या करते हुए पाण्डे राजमलजी लिखते हैं कि “जीववस्तु निविकल्प 
है, वह तो ज्ञानगोचर है। उस जीववस्तु को कहना चाहें, तब ऐसे ही 
कहने में आता है कि जिसके गुण दर्शन-ज्ञान-चा रित्र हैं, वह जीव है। जो 
कोई बहुत साधिक (बहुत बुद्धिमान) हो तो भी ऐसे ही कहना पड़े; 
तथा इतने कहने का नाम ही व्यवहार है ।” 

यहाँ यह जानना चाहिए कि व्यवहार का ज्ञान तो कराया गया है, 
परन्तु वह अ्रनुसरण करने योग्य नहीं है । भेद करके समभाया तो अवश्य 
गया है, परन्तु भेद का अनुसरण करना योग्य नहीं है। त्रिकाल अभेद- 
स्वरूप वस्तु का ही श्रनुसरण करना योग्य है । 


जिसमें भव और भव के भाव का अभाव है, ऐसा भगवान आत्मा 
शुद्ध चेतनासिन्धु है। नाटक समयसार के जीवद्वार में कहा है :- 
कहे विचच्छन पुरुष सदा मैं एक हों, 
अपने रस सों भर्यो आापनी टेक हों । 
सोहकस मस नाहि नाहि अमकप है, 
शुद्धंचेतनासिन्धु हमारो रूप है।॥॥३३॥। 
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यह रागादि भाव चाहे शुभराग हो तो भी भ्रम का कप है, भव का 
ही कूप है । जिसका बेहद अ्परिमित ज्ञानस्वभाव है, ऐसा भगवान श्रात्मा 
शुद्धचंतन्‍्य का दरिया है। ऐसे शुद्ध चेतन्य में श्रवगाहन कर ! इसके सन्मुख 
होकर इसमें मग्न हो जा ! जिससे समस्त विश्व के भावों से भिन्न मात्र 
आतनन्दस्वभाव में तेरा प्रवर्तन हो । प्रभु ! यही धर्म है। 


यहाँ कोई प्रश्न करता है कि इसका कोई साधन है या नहीं ? 
श्री पंचास्तिकायसंग्रह नामक शास्त्र में भी आता है कि व्यवहार, निश्चय 
का साधन है। उसे उत्तर देते हैं कि भाई ! वहाँ तो निमित्त कसा होता 
है, इसका ज्ञान कराने के लिए व्यवहार को साधन कहा है। वास्तव में तो 
व्यवहार साधन है ही नहीं, एकमात्र निश्चय ही मोक्ष का साधन है। 
निश्चय के साथ-साथ राग किस जाति का होता है, इसका ज्ञान कराने के 
लिए व्यवहार में साधनपने का उपचार किया है । 


इस कलश में भी व्यवहार का निषेध ही बताया गया है। शुभा- 
शुभराग चेतन्यशक्ति से खाली है, श्रतः उसे छोड़ने का ही उपदेश दिया है । 
व्यवहाररत्नत्रय का राग भी चेतन्यशक्ति से खाली है। यह सम्यक्‌-एकान्त 
का स्वरूप बताया है। निश्चय से भी होता है और व्यवहार से भी होता 
है - ऐसा मानना सम्यक्‌-अ्नेकान्त नहीं, मिथ्या-श्रनेकान्त है । 


कलश ३४५ के भावार्थ पर प्रवचन 

पण्डित जयचन्दजी ने भी इस कलश के भावाथ में कहा है कि “यह 
आत्मा परमार्थ से समस्त अन्य भावों से रहित चेतन्यशक्तिमात्र है; उसके 
अनुभव का अभ्यास करो !- ऐसा उपदेश है |” 

१४८ प्रकृतियाँ जिस भाव से बँधती है, वे सभी भाव अचेतन हैं । 
चैतन्य के भाव से - निर्मल परिणमन से बंधन नहीं होता । अचेतनप्रकृति 
का बंधन तो चैतन्य से खाली, ऐसे अ्रचेतनभावों से होता है । 

यहाँ कोई कहता है कि जिस भाव से पुण्यप्रकरति बंधती है, उस 
पुण्यभाव को आप अधर्म क्‍यों कहते हैं ? अरे भाई ! पुण्यभाव आत्मा के 
आानन्दरूप परिणमन के विरुद्धभाव है | यदि आत्मा का आनन्दरूप प्रवर्तन 
धर्म है तो दुखरूप पुण्यभाव का प्रवतंत अपने श्राप भ्रधर्म सिद्ध हो गया । 

नित्य, ध्रुव, आनन्द का नाथ भगवान आत्मा चिन्मात्र वस्तु है - 
उसके अनभव का अभ्यास करो - ऐसा यहाँ उपदेश दिया गया है। श्रत 
आत्मा के अनुभव का अभ्यास करना ही श्रेयस्कर है; क्योंकि वही धर्म है 
वही मोक्षमार्ग है, वही श्रानन्द का मार्ग है । 
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ग्रब चित्शक्ति से अन्य जो भाव हैं, वे पुद्गलद्रव्यसंबंधी हैं - ऐसी 
सचनिकारूप श्लोक कहते हैं :- 


चित्शक्तिव्याप्तसवंस्वसारों जीव इयानपस्‌ । 
ग्रतोषतिरिक्ता: सर्व5पि भावाः पोदगलिका अ्रमी ।।३६९॥। 


श्लोकार्थ :- [ चित्‌-शक्ति-व्याप्त-सर्वेस्व-सारः |] चेतन्यशक्ति से 
व्याप्त जिसका स्वेस्वसार है + ऐसा [ श्रयम जीवः ] यह जीव | इयान्‌ |] 
इतना मात्र ही है; [ श्रतः अतिरिक्ता: ].इस चित्शक्ति से शून्य [ श्री 
भावाः ] जो ये भाव हैं, | सर्वे श्रपि | वे सभी | पौद्गलिकः | पुदुगल- 
जन्य हैं - पुदूगल के ही हैं ।।३६९॥। ह 


कलश ३६ पर प्रवचन 


चित्शक्ति से व्याप्त जिसका सर्वेस्वसार है - ऐसा यह जीव इतना 
मात्र ही है। इस चित्शक्ति से शून्य जो अन्य भाव हैं, वे सभी पुंदूगलजन्य 
हैं। पुदूगल के ही हैं। कैसी है चित्शक्ति ? जो शान्ति आदि अनन्तगुरों 
के दल से मंडित है श्र यही जिसका सर्वस्वसार है, ऐसा जीव इतना 
मात्र ही है। चेतन्यशक्ति से ही जो पूर्ण रूप से व्याप्त है, वह ही आत्मा है। 

चेतन्यशक्ति से शून्य जो अन्य भाव हैं, वे सभी पुद्गलद्रव्य से उत्पन्न 
हुए हैं; भ्रत: पुद्गल के ही हैं । दया, दान, ब्रत, पूजा, भक्ति, तप इत्यादि 
विकल्‍प पुद्गलद्रव्य के ही हैं। चाहे व्यवहाररत्नत्रय का विकल्प हो, चाहे 
तीर्थंकर प्रकृति को बाँधनेवाला शुभभाव हो -ये सभी भाव चित्शक्ति से 
खाली हैं, शून्य हैं; अत: पुद्गलसंबंधी हैं, पुदूगल ही हैं । 

प्रश्न :- इस कलश में रागादिभावों को पौद्गलिक क्‍यों ढ़ ? 

उत्तर :- ये आत्मा की चतन्यजाति के परिणाम नहीं हैं सारएउद्नि 
को उत्पन्न करे, ऐसा गआरात्मा में कोई स्वभाव या गण नहीं है: छत: 4 दाक 
आत्मा के नहीं हैं। आत्मा में उत्पन्न होने पर भी थे भाव यदरल के आर 





आत्मा के सवंथा हों तो कभी भी श्रात्मा से पि 
चित्शक्ति से शुन्‍्य ये समस्त भाव परदयक्ध 








रत्न बाय झात्मा 
की तरफ ढलने के बदले पुद्गल की तरफ ब्लती ह अत: इसपग्रकार उत्पन्न 
होनेवाले भाव पृद्गलसंवंधी ही 

शास्त्र म कहां पर यदह्द कथन छआाताईे ई: ः् कं 


अशुद्ध-उपादान से होते हैं 
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होने का उनका वह जन्मक्षण है। वहाँ अशुद्ध-उपादान की स्वतन्त्रता 
बताने का उद्देश्य है। यहाँ तो उसे पुदूगलजन्य कहा है, परन्तु वह शुद्ध- 
उपादानरूप नहीं है, शुद्ध-उपादान के कार्यरूप भी नहीं है - यह बताने का 
उद्देश्य है। भाई ! यह तेरे परमहित की बात है । 

यहाँ कोई शंका करे कि आप स्वयं कहते हैं कि उपदेशमात्र से लाभ 
नहीं होता तो फिर आप स्वयं उपदेश क्‍यों देते हैं ? 


समाधान :- भाई ! वाणी तो अपने स्वकाल में अपनी योग्यता से 
निकलती है और सुननेवाले को अपनी योग्यता के काल में वाणी का निमित्त- 
पना भी होता है। वाणी से ज्ञान होता है, ऐसा नहीं है । वहाँ ज्ञान की पर्याय 
उत्पन्न होने का वह जन्मक्षण ही है। श्री प्रवचनसार शास्त्र की १०२वीं 
गाथा में जन्मक्षण की बात आती है। स्वसन्मुख होकर निर्मल पर्याय होती 
है, उस काल में उतनी निर्मलता होने का स्वकाल ही है और निमित्तादि 
भी होते हैं। निमित्तादि हैं, इसीलिए निर्मेलता होती है; ऐसा नहीं है । 
निर्मल पर्याय होने की योग्यता के काल में यथार्थ उपदेश का निमित्तपना 
होता है; परन्तु उपदेश का निमित्तपना होता है और उपदेश सुनने के काल 
में उस संबंधी विकल्प होता है, इसी लिए ज्ञान होता है - ऐसा नहीं है । 

निमित्तादि वस्तु के जन्मक्षण को उत्पन्न करनेवाले नहीं हैं । देखो ! 
वस्तु का जो जन्मक्षण है, वह जन्म से व्याप्त है। उत्पाद उत्पाद से व्याप्त 
है, व्यय व्यय से व्याप्त है और ध्रुव ध्रुव से व्याप्त है। प्रवचनसार ग्रंथ में 
यह बात है| प्रवचनसार तो दिव्यध्वनि का सारभूत है ! 

सर्वेज्देव परमात्मा का यह फरमान है कि -तुम हमारी वाणी 
सुनते हो, इसलिए तुम्हें ज्ञान की उत्पत्ति होती है -ऐसा नहीं है। भाई ! 
ज्ञान की उत्पत्ति का जन्मक्षण है, इसीलिए ज्ञान उत्पन्न होता है । 

अमृतचन्द्राचार्यदेव ने भी प्रवचनसार के श्रन्त में कहा है कि है 
जीवों ! मैं समभानेवाला हूँ और तुम समभनेवाले हो - ऐसे मोह में मत 
नाचो ! मैं प्रवचनसार ग्रंथ का व्याख्याता हूँ - ऐसा मत मानो ! मैं तो ज्ञान 
में ही हूँ, वाणी में तो मैं आराया ही नहीं। अतः मैं समभानेवाला हूँ - ऐसा 
नहीं है । साथ ही वाणी से मैंने समझाया है - ऐसा भी नहीं है । 

यह दुनिया से बिल्कुल पृथक्‌ बात है । भाई ! इसे अवश्य समभो ! ! 
तुम्हारा कल्याण होगा ! ! ! 


समयसार गाथा ५० से ५५ 


जीवस्स रत्थि वण्णो रा वि गंधो रा वि रसो रा विय फासो । 
ण॒ वि रूव॑ ण सरीरं ण वि संठाणं ण संहणण्ण ।१५०॥। 
जीवस्स शात्थि रागो रण वि दोसो रखोव विज्जदे सोहो । 
रो पच्चया रा कम्मं रोकम्सं चाथि से खात्यि ॥५१॥ 
जीवस्स रात्थि वग्गो रा वग्गणणा णेव फड़ढया केई। 
शो अज्भप्पदाणा रोव ये अणुभागठारसपारिय ११५२ 
जीवस्स णत्थि केई जोयद्वाणा रा बंघठाणा वा। 
णेव ये उदयद्वाणा ण मग्गणट्वाणया केई ॥५३॥। 
णो ठिविबंधट्गाणा जीवस्स ण संकिलिसठाणा वा। 
णेव विसोहिहद्ुणा णो संजमलद्धिठाणा वा ॥५४।॥ 
णेव य जीवट्टाणा ण गुणहाणा य अत्थि जीवस्स । 
जेण दु एदे सब्बे पोग्गलदव्वस्स॒ परिणासा ॥५५॥ 
नहिं वर्ण जीव के, गंध नह, नह स्पशे, रस जीव के नहीं । 
नाह रूप अर संहनन नहिं, संस्थान नह, तन भी नहीं ॥५०॥। 
नहिं राग जीवके, हंष नह, श्ररु सोह जीव के है नहीं । 
प्रत्यय नहीं, नह कर्म भ्ररु नोकर्म भी जीव के नहीं ॥५१॥। 
नह वर्ग जीव के, वर्गरणा नहिं, कर्मस्प्धंक है नहीं। 
अ्रध्यात्मस्थाव न जीव के, अनुभागस्थान भी हैं नहीं ॥॥५२॥। 
जीव के नहीं कुछ योगस्थान रु, बंधस्थान भी है नहीं । 
नह उदयस्थान न जीव के, अ्ररु स्थान सार्गणणा के नहीं ॥॥५३॥॥ 
स्थिति-बंधस्थान न जीव के, संक्लेशस्थान भी हैं नहीं । 
जीव के विशुद्धिस्थान, संयमलब्धिस्थान भी हैं नहीं ॥५४॥ 
नह जीवस्थास भी जीव के, गुणस्थान भी जीव के नहीं । 
“ये सब हो पुद्गलद्रव्य के परिणाम हैं, जानो यही (५५ 
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जीवस्य नास्ति वरणों नापि गंधो नापि रसो नापि च स्पर्श: । 
नापि रूपं न शरीरं नापि संस्थानं न संहननम्‌ ॥५०॥ 


जीवस्थ नास्ति रागो नापि द्वेषो नेव विद्यते मोहः। 
नो प्रत्यपा न कर नोकर्स चापि तस्यथ नास्ति ॥५१॥ 


जीवस्प नास्ति वर्गो न वर्गंणा नेव स्पर्धकानि कानिचित्‌ । 
तो अध्यात्मस्थानानि नेव. चानुभागस्थानानि ॥५२॥ 


जीवस्य न संति कानिचिद्योगस्थानानि न बंधस्थानानि वा । 
तव चोदयस्थातानि न सार्गणास्थानानि कानिचित्‌ ॥५३॥। 


नो स्थितिबंधस्थानानि जीवस्य न संक्लेशस्थानानि वा । 
नेव विशुद्धिस्थानानि नो संयसलब्धिस्थानानि वा ॥५४॥ 


ऐसे इन भावों का व्याख्यान छह गाथाश्रों में करते हैं :- 


गाथार्थ :-[ जीवस्य | जीव के | वरणंः | वर्ण [ चास्ति | नहीं, 
| न श्रपि गंध: | गंध भी नहीं, | रसः श्रपि न |] रस भी नहीं [च | 
और | स्पशेः अपि न॒| स्पर्श भी नहीं, [ रूपं श्रपि त | रूप भी नहीं, 
[ न शरीरं | शरीर भी नहीं, [ संस्थान श्रपि न | संस्थान भी नहीं, 
[ संहननस्‌ न] संहतन भी नहीं; [ जीवस्य | जीव के [ रागः नास्ति ] 
राग भी नहीं, [ हेषः श्रपि न | द्वेष भी नहीं, | सोहः |] मोह भी [ न 
एवं विद्यते | विद्यमान नहीं, [ प्रत्ययाः नो | प्रत्यय (आखब) भी नहीं, 
[ कर्स न] कर्म भी नहीं | च |] श्रौर | नोकम श्रपि ] नोकरमम भी [ तस्य 
नास्ति ] उसके नहीं है; [ जीवस्य | जीव के [ वर्ग: नास्ति | वर्ग नहीं, 
[वर्गरा न | वर्गणा नहीं, [ कानिचित्‌ स्पर्धकानि न एवं | कोई स्पर्धक 
भी नहीं, | श्रध्यात्मस्थानानि नो | अध्यात्मस्थान भी नहीं; [ च ] भर 
[ श्रनुभागस्थानानि ] अनुभागस्थान भी | न एवं ] नहीं है; [ जीवस्थ | 
जीव के [ कानिचित्‌ योगस्थानानि ] कोई योगस्थान भी [ न संति | 
नहीं [ वा ] अथवा [ बंधस्थानानि न ] वंधस्थान भी नहीं [ च | और 
[ उदयस्थानानि ] उदयस्थान भी [| न एवं ] नहीं, | कानिचित्‌ साग- 
रखास्थानानि न ] कोई मार्गणास्थान भी नहीं है; | जीवस्य ] जीव के 
[ स्थितिबंधस्थानानि नो ] स्थितिवंधस्थान भी नहीं [ वा | अथवा 
[ संक्लेशस्थानानि न] संक्लेशस्थान भी नहीं, [ विशुद्धिस्थानानि ] 
विशुद्धिस्थान भी [ न एवं ] नहीं [ वा ] अथवा [संयमलब्स्थिनानि ] 
संयमलब्धिस्थान भी [ नो ] नहीं है; [ च ] और | णीवस्य ] जीव के 
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नैव च जीवस्थानानि न गुणस्थानानि वा संति जीवस्यथ। 
येतल त्वेते. सर्वे पुद्गलद्रव्यस्थ परिरणामाः ॥॥१५॥। 


यः कृष्णो हरितः पीतो रक्त: श्वेतो वा वर्णः स सर्वोष्पि नास्ति 
जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरिरणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । यः सुरभिदु रकिर्वा 
गंधः स सर्वोष्पि नास्ति जीवस्यथ पुद्गलद्रव्यपरिस्याम्मयत्वे सत्यनुभूते- 
भिन्नत्वात्‌ । यः कटुकः कषायः तिक्तोअम्लो मधुरों वा रसः स सर्वोष्षि 
नास्ति जीवस्थ पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । यः स्निग्धो 
रूक्ष: शीतः उष्णो गुरुलेघुम दुः कठिनो वा स्पशेः स सर्वोपि नास्ति जीवस्य 
पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ू । यत्स्पर्शादिसासान्य- 
परिणामसात्नं रूपं तन्नास्ति जीवस्थ पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूते- 
भिन्नत्वात्‌ ५ यदौदारिक॑ वेक्नियिकमाहारक तेजसं कार्सणं वा शरीरं 
तत्सबंसंपि नास्ति जीवस्थ पुद्गलद्र॒व्यपरिणाभमयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । 


[ जीवस्थानानि | जीवस्थान भी | न एवं ] नहीं [ वा |] अथवा 
[ ग्ुणस्थानानि ] गुणस्थान भी | न संति |] नहीं है; | येन तु | क्‍योंकि 
[ एते सर्वे | ये सब | पुदुगलद्रव्यस्थ | पुद्गलद्गव्य के | परिस्णासाः ] 
परिणाम हैं । 


टीका :- जो काला, हरा, पीला, लाल और सफैद वर्ण है-वह स्व ही 
'जीव का नहीं है; क्योंकि वह पुद्गलद्रव्य का परिणामभय होने से (अपनी ) 
अनुभूति से भिन्न है।। १॥। जो सुगन्ध और दुर्गन्ध है - वह सर्वे ही जीव का 
नहीं है; क्योंकि वह पुद्गलद्रव्य का परिणाममय होने से (अपनी) अन- 
भूति से भिन्न हैं ॥२॥| जो कड़वा, कषायला, चरपरा, खट्टा और मीठा 
रस हैं - वह सर्वे ही जीव का नहीं है; क्योंकि वह पुद्गलद्वव्य के परिणाम- 
मय होने से (अपनी ) अनुभूति से भिन्न है ॥३॥| जो चिकना, रूखा, ठण्डा, 
गर्म, भारी, हलका, कोमल अथवा कठोर स्पर्श है- वह सब ही जीव का 
नहीं है; क्योंकि वह पुद्गलद्रव्य के परिणाममय होने से (अपनी ) अनुभूति 
से भिन्न है ॥४।। जो स्पर्शादि सामान्यपरिणाममात्र रूप है - वह जीव का 
नहीं है; क्योंकि वह पुद्गलद्रव्य के परिणाममय होने से. (अपनी) अनुभूति 
से भिन्न है ॥५॥। जो औदारिक, वेक्नियिक, आहारक, तैजस अथवा कार्मण 
शरीर है - वह सर्व ही जीव का नहीं है; क्योंकि वह पुद्गलद्रव्य के परि- 
णाममय होने से (अपनी) अनुभूति से भिन्न है।॥६। । जो समचतुरस्र 
न्यग्रोधपरिमंडल, स्वाति, कुब्नक, वामन अथवा हुंडक संस्थान है - वह 
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यत्समचतुरख्र न्यग्रोधपरिमंडलं स्वाति कुब्ज॑ वामन हुंड॑ वा संस्थान तत्सवं- 
सपि नास्ति जीवस्थ पुद्गलब्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । 
यद्ृज्रपभ्ननाराच॑ वच्त्रनाराच॑ नाराचमर्धनाराचं॑ कीलिका श्रसंप्राप्ता- 
सुपाटिका वा संहननं तत्सरवंश्रपि नास्ति जीवस्थ पुद्गलद्रव्यपरिराममयत्वे 
सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । यः प्रीतिरूपो राग: स सर्वोदपि नास्ति जीवस्थ 
पुद्गलद्रव्यपरिणामसयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । योष्प्रीतिरूपो ह्वेषः स 
सर्वोषि नास्ति जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरिण्णामसयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । 
यस्तत्त्वाप्रतिपत्तिरूपो मोहः स सर्वोष्पि नास्ति जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरिणाम 
सयत्वे. सत्यनुभूतेभिन्नत्वातुू । ये सिथ्यात्वाविरतिकषाययोगलक्षणाः 
प्रत्यवास्ते सर्वेषपि न संति जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरिरणाममयत्वे सत्यनुभूते- 
भिन्नत्वात्‌ । यद्‌ ज्ञानावरणीयदर्शनावरणीयमो हनीयायुर्नामगो त्रांतरायरूप॑ 
कर्स तत्सवेंसपि नास्ति जीवस्थ पुद्गलद्रव्यपरिरामसयत्वे सत्यनुभृतेभिन्न- 
त्वात्‌ । यत्षट्पर्याप्तित्रिशरीरयोग्यवस्तुरूप॑ नोकर्म तत्सवंसपि नास्ति 
जीवस्थ पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । यः शक्तिससृह- 


सर्व ही जीव का नहीं है; क्‍योंकि वह पुद्रगलद्गव्य के परिणाममय होने से 
(अपनी ) अनुभूति से भिन्न है ।।७॥ जो वज्रषेभनाराच, वज्॒नाराच, 
नाराच, अद्ध नाराच, कीलिका अथवा शअसंप्राप्तासूपाटिका संहनन है - वह 
स्व ही जीव का नहीं है; क्योंकि वह पुद्गलद्रव्य के परिणाममय होने से 
(अपनी) अनुभूति से भिन्न है।।८।। जो प्रीतिरूप राग है - वह सर्वे ही 
जीव का नहीं है; क्योंकि वह पुद्गलपरिणाममय होने से (श्रपनी ) अनु- 
भूति से भिन्न है ।॥६।। जो अप्रीतिरूप द्वेष है -वह सर्वे ही जीव का नहीं 
है; क्योंकि वह पुद्गलद्गरव्य के परिणाममय होने से (अपनी) अनुभूति से 
भिन्न है ॥१०॥। जो यथार्थत्तत्व की अप्रतिपत्तिरूप (प्रप्राप्तिरूप) मोह 
है - वह सर्व ही जीव का नहीं है; क्योंकि वह पुद्गलद्रव्य के परिणाममय 
होने से (अपनी) अनुभूति से भिन्न है ।॥११॥ मिथ्यात्व, श्रविरति, कषाय 
और योग जिसके लक्षरा हैं, ऐसे जो प्रत्यय (शासत्रव) हैं-वे से ही जीव 
के नहीं हैं; क्योंकि वह पुद्गलद्ग॒व्य के परिणाममय होने से (अपनी ) अनु- 
भूति से भिन्न है ॥१२।। जो ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, वेदनीय, मोह- 
नीय, आयु, नाम, गोत्र और अन्तरायरूप कम है - वह सर्वे ही जीव का 
नहीं है; क्योंकि वह पुद्गलद्गव्य के परिणाममय होने से (अपनी ) अनुभूति 
से भिन्न है ॥॥१३॥| जो छह पर्याप्तियोग्ग और तीन शरीरयोग्य वस्तु - 
(पुद्गलस्कंध) रूप नोकर्म है- वह सर्वे ही जीव का नहीं है; क्योंकि वह 
पुदुगलद्रव्य के परिणाममय होने से (अपनी) अनुभूति से भिन्न है ॥१४।। 
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लक्षणों वर्ग: स सर्वोष्पि नास्ति जीवस्थ पुद्गलद्रव्यपरिणाससयत्वे सत्य- 
नुभ्तेभिन्नत्वात्‌ । या वर्गसमृहलक्षणा वर्गणणा सा सर्वापि नास्ति जीवस्थ 
पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्‍्नत्वात्‌ । यानि संदतीवरसकसेंदल- 
विशिष्टन्यासलक्षणानि स्पर्धकानि तामि सर्वाण्यपि न संति जीवस्थ 
पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । यानि स्वपरेकत्वाध्यासे 
सति विशुद्धचित्परिणामातिरिक्तत्वलक्षणान्यध्यात्मस्थानानि तानि सर्वा- 
प्यपि न संति जीवस्थ पुद्गलद्रव्यपरिणशामसयत्वे सत्यनुभूतेभिन्‍्नत्वात्‌ । 
यानि प्रतिविशिष्टेप्रकृतिरसपरिणासलक्षणान्यनुसागस्थानानि तानि 
सर्वाण्पपि न संति जीवस्थ पुद्गलद्रव्यपरिणामभयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । 
यानि कायवाडः सनोवर्गणापरिस्पंदलक्षणानि योगस्थानानि तानि सर्वाण्यपि 
न संति जोवस्य पुद्गलद्रव्यपरिशाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्‍्नत्वात्‌ । यानि 
प्रतिविशिष्टप्रकृतिपरिशामलक्षणरानि बन्धस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न 
संति जीवस्प पुद्गलद्र्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । यानि 


जो कर्म के रस की शक्तियों का (अर्थात्‌ अविभागप्रतिच्छेदों का) समूहरूप 
वर्ग है- वह सर्वे ही जीव का नहीं है; क्योंकि वह पुद्गलद्रव्य के परिणाम- 
मय होने से (अपनी ) अनभूति से भिन्‍न है ॥॥१५॥। जो वर्गों का समूहरूप 
वर्गेणा है - वह सर्व ही जीव का नहीं है; क्योंकि वह पुद्गलद्गव्य के परि- 
णाममय होने से (अपनी ) अनुभूति से भिन्‍न है ॥|१६।॥ जो मन्दतीन्नरस- 
वाले कर्मंसमूह के विशिष्ट न्यास (जमाव) रूप (वर्गणा के समूहरूप) 
स्पर्धक हैं - वह सर्व ही जीव के नहीं हैं; क्योंकि वह पुद्गलद्गव्य के परि- 
णाममय होने से (अपनी ) अनुभूति से भिन्‍न है ॥१७॥। स्व-पर के एकत्व 
का अध्यास (निश्चय) हो तब (व्तने पर), विशुद्ध चेतन्‍्यपरिणाम से 
भिन्‍्तरूप जिनका लक्षण है, ऐसे जो अरध्यात्मस्थान हैं-वे सर्व ही जीव के 
नहीं हैं; क्योंकि वह पुद्गलद्रव्य के परिणाममय होने से (अपनी ) अनुभूति 
से भिन्‍त है ।॥१८॥ भिन्‍न-भिन्‍न प्रकृतियों के रस के परिणाम जिनका 
लक्षण है, ऐसे जो अनुभागस्थान है - वे सर्व ही जीव के नहीं हैं; क्‍योंकि 
नहे पुद्गलद्वव्य के परिणाममय होने से (अपनी) अनुभूति से भिन्‍न हैं 
॥१६॥ काय, वचन और मनोवर्गणा का कम्पन जिनका लक्षण है, ऐसे जो 
योगस्थान - वे सर्वे ही जीव के नहीं हैं; क्योंकि वह पुदुगलद्रग्य के 
परिणशाममय होने से (अपनी) अनुभूति से भिन्‍न है ।।२०। । भिन्न-भिन्न 
प्रकृतियों के परिणाम जिनका लक्षण है, ऐसे जो बन्धस्थान हैं - वे सर्व 
ही जीव के नहीं हैं; क्योंकि वह पुद्गलद्रव्य के परिणाममय होने से 
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स्वफलसंपादतससर्थकर्मावस्थालक्षणान्युदयस्थानानि तानि सर्वाण्पपि न 
संति जीवस्यथ पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे. सत्यनुभूतेभिन्‍्नत्वात्‌ । यानि 
गतीन्द्रियकाययोगवेदकषायज्ञानसंयमदर्शनलेश्याभव्यसम्यकत्वसंज्ञाहारलक्ष- 
खणात्रि सा्गणास्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पुदुगलक्रव्यपरि- 
रणामसयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । यानि प्रतिविशिष्टप्रकृतिकालांतरसह॒त्व- 
लक्षणानि स्थितिबंधस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्थ पुद्गलद्रव्य- 
परिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । यानि फषायविपाकोद्रेकलक्षणानि 
संक्लेशस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरिणाम- 
सयत्वे सत्यनुभूतेभिन्‍नत्वात्‌ । यानि कषायविपाकानुद्रेकलक्षणानि विशुद्धि- 
स्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्थ पुद्गलद्गव्यपरिणाममयत्वे 
सत्यनुभूतेभिन्‍नत्वातू । यानि चारित्रमोह॒विपाकक्रमनिवृत्तिलक्षणानि 
संयमलब्धिस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न सन्ति जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरि णास- 
मयत्वे सत्यनुभूतेभिन्‍्नत्वात्‌ । यानि पर्याप्तापर्याप्तबादरसुक्ष्मेकेंद्रियद्वी- 


(अपनी ) अनुभूति से भिन्‍न है ॥॥२१॥ अपने फल के उत्पन्न करने में समर्थ 
करम-ग्रवस्था जिनका लक्षण है, ऐसे जो उदयस्थान-वे सर्वे ही जीव के 
नहीं हैं; क्योंकि वह पुद्गलद्र्य के परिणाममय होने से (अपनी ) श्रनुभूति 
से भिन्‍न है ॥|२२।॥। गति, इन्द्रिय, काय, योग, वेद, कषाय, ज्ञान, संयम, 
दर्शन, लेश्या, भव्य, सम्यकत्व, संज्ञा और आहार जिनका लक्षण है, ऐसे 
जो मागंणास्थान हैं-वे सर्वे ही जीव के नहीं हैं; क्योंकि वे पुद्गलक्रव्य 
के परिणाममय होने से (श्रपती ) अनुभूति से भिन्‍न हैं ॥२३॥। शिन्‍्न-भिच्न 
प्रकृतियों का अमुक मर्यादा तक कालान्तर में साथ रहना जिनका लक्षण 
है, ऐसे जो स्थितिबन्धस्थान हैं-वे सर्वे ही जीव के नहीं हैं; क्‍योंकि वे 
पुद्गलद्रव्य के परिणाममय होने से (अ्रपनी) अनुभूति से भिन्न हैं ।।२४।। 

कषायों के विपाक की अतिशयता जिसका लक्षण है, ऐसे जो संक्लेशस्थान 
हैं- वे स्व ही जीव के नहीं हैं; क्‍योंकि बे पुद्गलद्रव्य के परिणाममय 
होने से (अपनी) अनुभूति से भिन्न हैं ।।२५॥॥ कषायों के विपाक की 
मन्दता जिनका लक्षण है, ऐसे जो विशुद्धिस्थान हैं - वे सर्व ही जीव के 
नहीं हैं; क्योंकि वे पुद्गलद्रव्य के परिणाममय होने से (अपनी) श्रनुभूति 
से भिन्‍न हैं २६।॥। चारित्रमोह के विपाक की क्रमश: निवृत्ति जिनका 
लक्षण है, ऐसे जो संयमलब्धिस्थान हैं- वे सर्व ही जीव के नहीं हैं; 

क्योंकि वे पुद्गलद्र्य के परिणाममय होने से (श्रपनी ) श्रनुभूति से भिन्‍न 
हैं ॥२७।। पर्याप्त एवं अपर्याप्त ऐसे वादरसुक्ष्म एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, 
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द्रियत्रींद्रियचतु रिद्रियसंज्यसंजिपंचेंद्रियलक्षणानि जीवस्थानानि तानि 
सर्वाण्यपि न संति जीवस्प पुद्गलद्ग॒व्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । 
यानि मिथ्यादष्टिसासादनसम्यर्दृष्टिसस्थग्सिथ्यादुष्टयसंयतसम्धर्दृष्टि- 
संयतासंयतप्रमत्तसंयताप्रमत्तसंयतापूर्वक रणो पशसकक्षपका निवृत्तिबाद रसा - 
परायोपशसकक्षपकसुक्ष्मसांपरायोपशसकक्षपकोपशान्तकषायक्षीरपकषायस- 
योगकेवल्योगकेवलिलक्षणानि गुणस्थानानि तानि सर्वाण्पपि न संति 
जीवस्थ पुद्गलद्रव्यपरिणासमयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । 


चतुरिन्द्रिय, संशी-असंज्ञी पंचेन्द्रिय जिनका लक्षण है, ऐसे जो जीवस्थान 

हैं- वे सर्व ही जीव के नहीं हैं; क्योंकि वे पुद्गलद्रव्य के परिणाममय होने 
से (अपनी) अनुभूति से भिन्‍न हैं ।२८।। मिथ्यादृष्टि, सासादनसम्यरदृष्टि, 
सम्पम्मिथ्यादुष्टि, असंयतसम्यप्दृष्टि, संयतासंयत, प्रमत्तसंयत, अप्रमत्त- 
संयत,अ्रपूर्वकरण-उपशमक तथा क्षपक, अ्रनिवृत्तिबादरसांपराय - उपशमक 
तथा क्षपक; सुक्ष्मसांपराय - उपशमक तथा क्षपक, उपशान्तकषाय, 
क्षीणकषाय, सयोगकेवली और अयोगकेवली जिनका लक्षण है, ऐसे जो 
गुणस्थान हैं-वे स्व ही जीव के नहीं हैं; क्‍योंकि वे पुद्गलद्॒व्य के 
परिणाममय होने से (अपनी ) अनुभूति से भिन्‍न हैं ।२६॥ (इसप्रकार ये 
समस्त ही पुद्गलद्र॒व्य के परिणाममय भाव हैं; वे सब जीव के नहीं हैं । 
जीव तो परमार्थ से चेतन्यशक्तिमात्र है ।) ु 


गाथा ५० से ५५ तक की गाथाश्रों व उनकी टीका पर प्रवचन 


भगवान आत्मा पूर्ण निन्‍द का नाथ नित्यानन्द प्रभु ध्रूव है। उसमें 
ये समस्त चेतन्यशक्ति से शून्य परिणाम नहीं हैं। ये समस्त भाव पुद्गल- 
द्रव्य के परिणाममय हैं - यही छह गाथाओं में कहा गया है |. : 

(१) काला, पीला, लाल, हरा अभ्रथवा सफैद आदि वर्ण जीव के 
नहीं हैं, क्योंकि वे पुद्गलद्गव्य के परिणाममय होने ने अनुभूति से भिन्न हैं ! 

ये वर्ण रूपगुण की पर्यायें होने से पुद्गलद्रव्य के परिणाममय हैं। 
भाषा तो देखो - 'पुदूगल के परिणाम' न कहकर 'पुद्गलद्रव्य के परिणाम- 
भय कहा है। रूपगुरा की ये सभी पर्यायें पुद्गलद्र॒व्य के परिणाममय 
होने से श्रपनी अनुभूति से भिन्न हैं। यहाँ जीवद्रव्य से भिन्न न कहकर 
अनुभूतिपर्याय से भिन्न कहा है। आशय यह है कि चेतन्यस्वभावी निज- 
आत्मा का अनुभव होने पर अनुभूति में 'इस रूपगुण की पाँचों ही पर्यायों 
से में भिन्न हूँ! - ऐसा ज्ञान होता है। न्‍ 
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पर्याय में स्वद्रव्य की ओर भुकने से जो अनुभूति होती है, उस 
अनुभूति से रूप की पर्यायें भिन्न रह जाती हैं । समयसार की ७१वीं गाथा में 
स्वकारकों के समूह की प्रक्रिया से पार निर्मल अनुभूति का व्याख्यान है - 
वह त्रिकाली शुद्ध अ्रनुभूतिस्वरूप भगवान आत्मा की बात हैं, परन्तु वह 
दूसरी बात है। यहाँ तो ऐसा कहा है कि पर से हटकर स्वद्गव्य में ढलने 
पर जो स्वानुभूति होती है, उससे रूप की पाँचों ही पर्यायें भिन्न हैं । 

(२) जो सुगन्ध और दुर्गन्‍्ध है, वह स्व ही जीव का नहीं है; 
क्योंकि वह पुद्गलद्गव्य का परिणाममय होने से भ्रनुभूति से भिन्‍न है । 

समयसार नाठक में आता है कि मुनियों की श्वास सुगन्धमय होती 
हैं। जिनको बहुत निर्मलता प्रगट हुई है तथा जो ग्रतीन्द्रिय आनन्द की 
मौज में रहते हैं। वे दन्‍्तमंजन नहीं करते, तथापि उनके दाँत पीले नहीं 
पड़ते । निर्मेलता की दशा में मुनियों के श्वास में भी सुगन्ध आती है, 
तथापि उस सुगन्ध से आत्मा भिन्‍न है; क्‍योंकि पुद्गलद्गवव्य के परिणाम- 
मय होने से सुगन्ध या दुर्गन्ध गन्धगुण की पर्याय हैं, अत: वे अनुभूति से 
भिन्‍न हैं। अर्थात्‌ जब स्वरूप का अनुभव होता है, तब वह गन्ध से भिन्न 
हो जाता है। 'भिन्न है' ऐसा कब कहा जाय ? जब गन्ध से हटकर श्रात्मा 
की अनुभूति में आवे, तब 'भिन्न हे - ऐसा यथार्थपने कहा जा सकता है । 

(३) कड़वा, कषायला, खट्ठा, चरपरा या मीठा रस जीव का नहीं 
है; क्योंकि वह पुद्गलद्ग॒व्य के परिणाममय होने से अनुभूति से भिन्न हैं । 

(४) इसीप्रकार रूखा, चिकना, कड़ा, नरम, हल्का, भारी, ठंडा, 
गरम आदि स्पश भी जीव के नहीं हैं; क्योंकि वे पुद्गलद्गव्य के परिणाममय 
होने से वे श्रनुभूति से भिन्न हैं । 

(५) श्रब पाँचवें बोल में उपरोक्त चारों ही बोलों को मिलाकर 
कहते हैं कि जो स्पर्शादि सामान्य परिणाममात्ररूप है, वह जीव का नहीं 
हैं; क्‍योंकि वह पदगलद्रव्य के परिणाममय होने से अनुभूति से भिन्न है। 

(६) जो औदारिक, वेक्रियक, आहारक, तेजस अश्रथवा कार्माण 
शरीर हैं, वे सब जीव के नहीं हैं; क्‍योंकि वे पुद्गलद्रव्य के परिणाममय 
होने से अ्रनुभूति से भिन्‍न हैं । 

देखो ! कार्माण शरीर भी जीव का नहीं है, जीव में नहीं हे; क्योंकि 
वह जड़ के परिणाममय होने से अनुभूति से भिन्न है, स्वतंत्र है। आ्रात्मा व 


कर्म के निमित्त-नेमित्तिकसम्बन्ध को भी यहाँ नहीं वताया गया है। 
यहाँ तो ऐसी शैली हैं कि पुदूगल के परिणाम को श्रात्मद्रव्य से भिन्नन 
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कारण अपने में परिणमन होता है - ऐसा मानना ठीक नहीं है। शरीर 
का परिणमन जीव के निमित्त से या जीव की भ्रनभति का परिणमन श्रन्‍्य 
के निमित्त से नहीं हुआ है । शरीर की परिणति शरीर में तथा आत्मा की 
परिणति आत्मा में है | वस्तु का स्वरूप ही ऐसा है । 


“किसीसमय निमित्त से व किसीसमय उपादान से कार्य होता है' 
ऐसा भी स्याह्ाद का स्वरूप नहीं है। सर्वत्र व सदैव श्रर्थात तीनलोक व 
तीनोंकाल में चेतन्‍्य व जड़ का क्रमबद्धपरिणमन अपने-अपने उपादान से 
होता है, इसमें पर की रंचमात्र भी अपेक्षा नहीं है। उपादान का परिणमन 
हमेशा निमित्त से निरपेक्ष ही होता है । 


यहाँ तो कार्माण शरीर की बात कहना है। कार्माण शरीर के 
निमित्त से जीव में रागादि परिणमन होता है और स्वानभति प्रगट होने 
के कारण कार्माण शरीर श्रकर्म अ्रवस्थारूप परिणमित हो जाता है - 
ऐसा नहीं है। इन दोनों के बीच ऐसा कोई सम्बन्ध नहीं है। यहाँ कहते 
हैं कार्माण शरीरादि, जीव के नहीं हैं; क्योंकि वे पुद्गलपरिणाममय होने से 
अनुभूति से भिन्न हैं। यहाँ आत्मा से भिन्न न कहकर अनुभूति से भिन्न 
कहा, क्योंकि इन शरीरादि से भिन्न होकर निज चेतन्यस्वभावी आत्मा का 
लक्ष्य करने पर "मैं देह से भिन्न हूँ '- ऐसा निज चेतन्यस्वरूप वस्तु का 
अनुभव होता है। भाई ! बात बहुत सुक्ष्म है, पर समभने जेसी है । 


देखो, परमाणु और आत्मा -दोनों स्वतन्त्र निर्बाध परिणमन- 
स्वभावी होने से निमित्त निरपेक्ष क्रमप्रवाहरूप से स्वत्तः निरन्तर परिणमते 
रहते हैं। कालद्रव्य न हो तो परिणमन नहीं होता - ऐसा जहाँ कहा है 
वहाँ तो (यथार्थ निमित्त का ज्ञान कराकर) कालकब्रव्य को सिद्ध करने का 
प्रयोजन है। वस्तुतः तो सर्वेद्रव्यों का स्वतन्‍्त्र परिणमनस्वभाव है। 
कोई कहे कि कालद्रव्य परिणमन में निमित्त तो है न ? हाँ 'निमित्त है 
निमित्त का कौन निषेध करता है ? परन्तु सर्वेद्रव्यों का परिणमन क्‍या 
कालबद्रव्य के कारण है ? नहीं, ऐसा नहीं है। प्रत्येक द्रव्य का परिणमन 
अपने-अपने उपादान के कारण ही होता है। प्रत्येक पदार्थ अपने-श्रपने 
स्वकाल में क्रमश: क्रमवद्धप्रवाहरूप से परिणमन करते हैं । 


प्रवचनसार की गाथा ६३ में द्रव्य के विस्तारसमुदाय तथा श्रायत- 
समृदाय की वात आती है। (द्रव्य में जो अ्रनन्तगुण एक साथ हैं, 
विस्तारसम॒दाय हैं! तथा “ऋ्रमप्रवाहरूप से दौड़ती हुई जो पर्यायें हैं, वे 
ग्रायतसम॒दाय हैं ।! पर्यायें धारावाही दौड़ती हुई क्रमवद्धप्रवाहरूप से हैं । 
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श्र्थात्‌ पदार्थ में पर्याय की उत्पत्ति होने का जो अपना स्वकाल है, उसमें 
वह होती है। निमित्त के कारण वे पर्यायें उत्पन्न नहीं होतीं। निमित्त, 
निमित्त में है तथा उपादान, उपादान में है । किसी काल में भी यदि निमित्त 
के कारण उपादान में परिणमन होवे तो “क्रमप्रवाहरूप से .उपादानवस्तु 
परिणमित होती है' - यह बात कहाँ रही ? प्रत्येक वस्तु में पर्याय का 
क्रमबद्धप्रवाह होता है और बीच में एकसमय का भी अन्तर नहीं पड़ता । 
उन पर्यायों के प्रवाहक्रम में अपने-अपने स्वकाल में पर्याय उत्पन्न होती 
है; उससमय निमित्त उपस्थित होता है, परन्तु वह कुछ करता नहीं है । 

.. प्रत्येक द्रव्य की काललब्धि होती है। छहों द्रव्य काललब्धिसहित 
हैं श्र्थात्‌ द्रव्य में जिससमय पर्याय होती है, वह समय ही उसकी काललब्धि 
है । उससमय यद्यपि निमित्त भी होता है, तथापि निमित्त के कारण पर्याय 
नहीं होती । पर्याय स्वकाल में स्वयं; स्वयं के कारण ही होती है, निमित्त 
से नहीं - ऐसा कहना व मानना ही स्याद्वाद है । 

जहाँ यह कहा हो कि दोनों कारणों से कार्य होता है, वहाँ निमित्त 
का ज्ञान कराने का प्रयोजन है - ऐसा समभना चाहिए। निश्चय से तो 
उससमय का काये स्वयं से ही हुआ है । यह निश्चय रखकर, निमित्त का 
ज्ञान कंराने के लिए जब व्यवहार से कहा जाता है कि दो कारणों से काये 
हुआ है, तब प्रमाणज्ञान होता है। प्रमाणज्ञान में 'कार्य स्वयं से ही 
होता है, यह निश्चय की बात रखकर; निमित्त का ज्ञान कराने के लिए 
निभित्त से होता है -यह कहा है। प्रमाणज्ञान में निश्चय का निषेध 
करके निमित्त से कार्य होता है - ऐसा नहीं कहा | प्रमाणशाज्ञान की अपेक्षा 
भी जो परिणमन होता है; वह निश्चय से, स्व-आश्चय से, स्वयं से ही होता 
है; यह बात रखकर प्रमाण का ज्ञान कराने के लिए निमित्त को शामिल 
किया है। जो निश्चय को छोड़ दे, उसे तो प्रमाणज्ञान ही सच्चा नहीं 
होता । निश्चय की वात तो जेसी है, बसी (यथार्थ) रखकर प्रमाणाज्ञान 
कराया है। उपादान के यथाथे ज्ञानपूर्वक निमित्त का ज्ञान कराया है। 

नयचत्र में आता है कि प्रमाण पृज्य नहीं है; किन्तु निश्चयनय 
पूज्य है, क्योंकि प्रमाण में पर्याय का निषेध नहीं होता है । 

प्रश्त :- निश्चयनय में तो मात्र द्रव्य ही है, जबकि प्रमाणाज्ञान में 
द्रव्य-पर्याय - दोनों ही श्राते हैं, फिर प्रमाणज्ञान पूज्य क्‍यों नहीं है ? 

उत्तर :- क्योंकि निश्चयनय में पर्याय का निषेध है और स्व का 
आश्चय है । वह पर्याय के निषेधपूर्वक स्व का श्राश्रय करता है, इसकारण 
निश्चयनय पूज्य है । 
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प्रश्न :- यदि उपादान से ही कार्य होता हो तो इन प्रवचनों की, 
शिविरों की क्‍या आवश्यकता है ? परन्तु श्राप तो प्रवचन करते हो, शिविर 
लगाते हो; अश्रतः झापके प्रवचन तो हमें समभने में निमित्त हैं न ? 


जत्तर :- भाई ! निमित्त तो है। जो 'हैं' उसका निषेध कौन कर सकता 
है ? परन्तु यहाँ बात तो यह है कि 'निमित्त कर्त्ता नहीं है ।' शरीर के एकं- 
एक रजकणा का उस-उस काल में परिणमन करने का स्वभाव है, इसलिए 
वह अपने कारण स्वकाल में परिणमन करता है; उसमें निमित्त को कुछ 
करने का अवसर ही कहाँ है ? शतरंज के खेल में जब दाव झ्राता है, तब 
पासा फेंकते हैं; परन्तु यहाँ तो निमित्त का कभी दाव ही नहीं आ्राता । जैसे 
सुर्ये का रथ एक पहिये से चलता है; उसीप्रकार प्रत्येक पदार्थ श्रकेले अपने 
परिणमनस्वभाव से ही परिणमन करता है | शरीर को अपने परिणमन 
में जीव की अ्रपेक्षा नहीं है। जीव को भी सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्ररूप 
शुद्धरत्नत्रय के परिणमन में पर की अपेक्षा नहीं है । 


«श्री नियमसार की दूसरी, गाथा की टीका में श्राता है कि निज 
प्रमात्मतत्त्व के सम्पकश्रद्धान-ज्ञान-अ्रनुष्ठानरूप शुद्धरत्नत्रयात्मक मार्गे 
परम निरपेक्ष होने से मोक्ष का उपाय है ।'. इसप्रकार निश्चयमोक्षमार्ग को 
व्यवहार या निमित्त की श्रपेक्षा है ही नहीं ।. यह परम वीतरागी दिगम्बर 
सन्‍्तों के शास्त्रों का कथन है, श्रतः परम सत्य है । 


... यहाँ कार्माण शरीर की बात चलती है । जो कर्म का उदय है - वह 
जड़ की पर्याय है, पुद्गल के परिणाममय है; इसलिए वह भगवान आत्मा 
से भिन्न है- ऐसा कहते हैं। पाठ में तो शरीर को आत्मा से भिन्न न कहकर 
अनुभूति से भिन्न कहा है; क्‍योंकि राग, कर्म व शरीर की परिणति से 
लक्ष्य हटाकर एक चेतन्यस्वभावी आत्मा के लक्ष्य से जो श्रनुभूति प्रगट 
की है, उस अनुभूति से वे रागादि भिन्न हैं, ऐसा ज्ञान होता है। शरीरादि 
को कहा तो आत्मा से भिन्न ही है; परन्तु जब शरीरादि से भिन्न परिणति 
करें, तभी वे भिन्न हैं' ऐसा ख्याल में आता है । अ्रतः वे शरीरादि अ्रनुभूति 
से भिन्‍न हैं, क्योंकि भिन्‍नता का ज्ञान तो अनुभूति होने पर ही हुआ है । 


आदारिक शरीर पुदूगलमय परिणाम है । उसका क्षण-क्षण में जो 
परिणमन होता है, वह भी जड़ -पुदूगलमय है; वह जीवमय नहीं है 
जीव के परिणाममय भी नहीं है। शरीर के श्रन्दर आत्मा है; इसलिए 
आ्रात्मा के कारण वह शरीर चलता है, परिणमता है-ऐसा नहीं है। 
राग के कारण कर्मों को चारित्रमोहरूप परिणमन करना पड़ता है - ऐसा 
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भी नहीं है। उससमय परमाणु में उस रीति से परिणमत करने का 
स्वकाल है; इसलिए उससमय उस रीति से वह परिणमन करता है, उसमें 
राग की कुछ भी अपेक्षा या सहकार नहीं है। इसीप्रकार आहारक 
ऋद्धिधारी मुनि को . प्रश्न पूछने का विकल्प आया, इसकारण आहारक 
शरीर बना - ऐसा भी नहीं है। उससमय आहारक शरीर बनने का स्वकाल 
था, इसलिए आ्राह्रक शरीर बना है । ऋद्धिधारी मुनि ने उसको बनाया - 
ऐसा कहना तो व्यवहार वचन है । 5 


वेक्रियक शरीर अनेकरूप धारण करता है। उस वेक्तियक शरीर के 
परमाणुओं की पर्याय पुदूगलमय है । जीव की इच्छा के कारण शरीर 
अनेकरूप धारण नहीं करता । जिसक्षण जिसरूप से परिणमन का उनका 
स्वकाल है, उसरूप से वे शरीर स्वयं परिणमन करते हैं। इसतरह आऔदा- 
रिक, वैक्तियक, आहारक, तेजस तथा कार्माण -थये पाँचों ही शरीर जीव 
के नहीं हैं, क्योंकि वे पुदूगलद्रव्य के परिणाममय होने से अपनी अनुभूति 
से भिन्न हैं। निज शुद्ध परमात्मा की श्रनुभूति में वे भिन्न भासित होते हैं, 
अ्रत: वे जीव के नहीं हैं । पर से भिन्न होकर जब जीव आत्मानुभूति करता 
है, तब वे शरीर के परिणाम अनुभूति से भिन्न रह जाते हैं । 


देखो ! औदारिक, वेक्रियक आदि शरीर, शरीररूप से हैं तो 
अवश्य; परन्तु वे सब जीव के नहीं हैं। जीव तो शरीरर॒हित चेतन्यरूप से 
त्रिकाल है। विश्व में अनंत वस्तुएं हैं। जो अनंत हैं, वे श्रनंतपने कब रहें ? 
जबकि वे एक दूसरे के कार्य को नहीं करें, तब ही वे अ्रनंतपने रह सकती 
हैं। एक दूसरे में मिलें नहीं तो वस्तुएँ अनंतपने रहें । जो एक से दूसरे का 
कार्य हो तो पृथकपने अ्रनंत वस्तुएं नहीं रह सकतीं । जो प्रत्येक वस्तु की 
परिणति स्वयं से हो और दूसरे से न हो, ऐसी ही रहें तो ही श्॒नंत 
वस्तुओं की अनंतपने से सिद्धि हो सकती है। इसकारण जीव और 
ओदारिक आदि शरौर जैसे हैं वेसे पृथक-पुथक्‌ समभना चाहिए । 


( ७) जो समचतुरख्र, न्यग्रोधपरिमण्डल, स्वाति, कुवजक, वामन 
अथवा हुंडक संस्थान हैं, वे सर्वे ही जीव के नहीं हैं; क्योंकि वे पुद्गलद्रव्य 
के परिणाममय होने से अपनी अनुभूति से भिन्न हैं । है 


समचतुरखसंस्थानरूप जो शरीर का झ्राकार है, वह भी पुदूगलमय 
परिणाम है । वह अपने स्वयं के कारण से होता है, नामकर्म के उदय के 
कारण नहीं । अहाहा ! गजब बात है भाई ! जीव के पुण्य दा उदय हू 
इसलिए उसके पास पैसा आता है - ऐसा भी नहीं है, क्योंकि उदय का 
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परिणाम भिन्न है और जो पैसा श्राता है, उसकी परिणति भिन्न है। 
इसलिए कम के कारण पैसा श्राता है - यह बात यथार्थ नहीं है। साता 
के उदय के कारण अनुकूल संयोग मिलते हैं - ऐसा कहना भी कथनमात्र 
है, वस्तुस्वरूप ऐसा नहीं है। इसीप्रकार अश्रसाता के उदय के कारण शरीर 
में रोग होते हैं - यह भी निमित्त का कथन है, व्यवहारवचन है । वस्तुतः 
तो शरीर के परमाणुओ्रों का रोग के रूप में परिणमने का काल होने से 
वे प्रमाणु रोगरूप में परिणमन करते हैं । 

समचतुरस््र संस्थान की तरह न्यग्रोधपरिमण्डल, स्वाति, कुब्जक, 
वामन अथवा हुण्डक संस्थान आ्रादि भी जीव के नहीं हैं; क्‍योंकि ये पुद्गल- 
द्रव्य के परिणाममय होने से अनुभूति से भिन्न हैं। इस शरीर का जो 
अ्राकार है - वह सब जड़ का आकार है, पुदूगल के परिणाममय है। श्रात्मा 
के कारण तो उनमें कुछ होता ही नहीं है; परन्तु पृ्वक्ृत शुभाशुभभावों से 
बंधे हुए कर्मों के कारण भी उनमें कुछ नहीं होता। (क्योंकि कर्म के 
परमाणु भिन्‍न सत्तावाले हैं और शरीर के परमाणु भिन्‍न सत्तावाले हैं।) 

(८) जो वज्रष॑भनाराच, वज्नाराच, नाराच, श्रद्धंनाराच, 
कीलिका शअ्रथवा शअसंप्राप्तासुपाटिका संहनन हैं, वे सर्वे ही जीव के नहीं 
हैं; क्योंकि वे पुद्गलद्रव्य के परिणाममय होने से श्रनुभूति से भिन्न हैं । 

अब संहनन श्र्थात्‌ हडिडियों की मजबूती की बात करते हैं। 
वज्रष॑ भनाराचसंहनन बिना केवलज्ञान नहीं होता, ऐसा शास्त्र में आता 
है; उसका क्या अर्थ है ? अरे भाई ! निश्चय से तो केवलज्ञान की पर्याय 
अपने कारण होती है, द्रव्य व गुणा के कारण भी नहीं। उस पर्याय का 
परिणमन अपने षट्कारकों से उस काल में उसीरूप में होने का है, इस- 
कारण होता है। वज्र्षभनाराच संहनन है, इसलिए केवलज्ञान होता है - 
ऐसा नहीं है | कर्मभूमि की स्त्रियों के अंतिम तीन संहनन होते हैं और 
इसका रण उन्हें केवलज्ञान नहीं होता - ऐसा भी शास्त्र में आता है; परल्तु 
वहाँ तो इस बात का ज्ञान कराया है कि स्त्रीपर्याय में केवलज्ञान होने 
की योग्यता ही नहीं है । जब केवलज्ञान होने की योग्यता नहीं होती, तब 
निमित्त कैसा होता है ? उसका वहाँ ज्ञान कराया है। स्त्री के शरीर के 
कारण साधुपना नहीं आता - ऐसा भी नहीं है; परन्तु जिसकी स्त्री 
देह हो तो उसके आत्मा की परिणति में छठवें गुणस्थान होने की योग्यता 
ही नहीं होती, ऐसा निमित्त का यथार्थज्ञान कराया है । 

यद्यपि जिसे पूर्ण ज्ञान होता है उसके शरीर की दशा नग्न ही होती 
है, वस्त्रसहित मुनिपना आवे अ्रथवा वस्त्रसहित केवलज्ञान हो - ऐसा वस्तु 
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का स्वरूप ही नहीं है; तथापि-परद्रव्य के कारण केवलज्ञान - न होता 
है, न रकता है। बड़ी विचित्र बात है ! एक ओर तो ऐसा कहते हैं कि वस्त्र 
सहित को मुनिपना आता नहीं तथा दूसरी शोर यह कहते हैं कि परद्रव्य 
कुछ भी नुकसान (हानि) करता नहीं । भाई ! मुनिपने की दशा संवर- 
निर्जरा की दशा है। जो संवर-निर्जरा की दशा है, उस काल में वस्त्रादि 
ग्रहण करने का विकल्‍प हो ही नहीं सकता । इसकारण जिसको वस्त्र- 
ग्रहण का विकल्प है, उसको उस भूमिका में मुनिपने की संभावना ही नहीं 
है । इसकारण जो कोई वस्त्रसहित होकर भी मुनिपना मानते हैं, उन्होंने 
आख़वसहित सातों ही तत्त्वों के समभने में महान भूल की है। कुन्दकुन्द 
आचार्यदेव ने अष्टपाहुड़ में कहा है कि वस्त्र का एक धागा भी रखकर 
जो कोई मुनिपना मानते हैं या मनवाते हैं, वे निगोद के पात्र हैं । 


(६) जो प्रीतिरूप राग है, वह जीव का नहीं है; क्योंकि वह पुद्गल- 
द्रव्य के परिणाममय है, इसलिए अनुभूति से भिन्न है । 


दया, दान, बत्रत, तप, भक्ति आदि शुभराग हैं - वे सभी जीव के 
नहीं हैं, क्योंकि वे पुद्गलद्वव्य के परिणाममय हैं; इसकारण अनुभूति से 
भिन्न हैं। यहाँ कहते हैं कि जो महात्रत के परिणाम हैं, वे पुदूगल के परिणाम 
हैं । यद्यपि आत्मा के स्वभाव में तो ऐसा कोई गुण नहीं है जो रागरूप से 
परिणमन करता हो; तथापि पर्याय में जो राग होता है, वह निमित्त के 
आधीन होने पर होता है। इसलिए जो राग होता है, उसको पुद्गलपरि- 
णाममय कहा है। इसकारण जो व्यवहाररत्नत्रय से निर्जरा होना मानते 
हैं; वे श्रचेतन पुदूगल से चेतन्यभाव होना मानते हैं, परन्तु यह भूल है। 


चेतन्यस्वरूप ज्ञानपुंज प्रभु भगवान आत्मा आनन्द का कनन्‍्द है। 
प्रीतिरूप राग का अंश भी उसके नहीं है, क्योंकि राग पुद्गलपरिणाम- 
मय है। त्रिकाली शुद्धचेतन्‍्य में कुकी हुई अ्नुभृतिस्वरूप पर्याय से राग 
भिन्न रह जाता है। अहाहा ! त्रिकाली शुद्ध-उपादान में निमग्न हुई 
अनुभूति से सभी राग भिन्न रह जाता है। भाई ! जिसे प्रीतिरूप राग से 
प्रेम है, मंदराग से प्रेम है; उसे वस्तुत: पुदूगल से ही प्रेम है, आनन्द के 
ताथ भगवान आत्मा से प्रेम नहीं है। जिसको शुभराग का प्रेम है; वह 
श्रात्मा के स्वरूप में पहुंचा ही नहीं है, उसको श्रात्मा के प्रति अनादर है । 
यहाँ कहते हैं कि स्वद्रव्य के आश्रय से जो निर्मल अनुभूति प्रगट होती है, 
उस अनुभूति से शुभ और अशुभ सभी प्रकार का राग पररूप होने से भिन्न 
रह जाता है। इसकारण सभी प्रकार का राग जीव में नहीं है । 
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प्रश्न :- राग को पुद्गलपरिणाममय कंसे कहा ? शास्त्र में तो ऐसा 
आ्राता है कि जीव को दसवें गुरास्थान तक राग होता है ? 


उत्तर :- भाई ! राग है, किन्तु वह वस्तुस्वरूप की दृष्टि से देखने पर 
स्वभावभूत नहीं है। राग में चेतन्य के न्र का अंश भी नहीं है। चिन्मात्र- 
स्वरूप भगवान श्रात्मा अ्रनन्तशक्तियों से मण्डित महिमावंत पदार्थ है। 
यद्यपि उसमें एक भी शक्ति ऐसी नहीं है - जो राग उत्पन्न कर सके, विकार- 
रूप से परिणमे; तथापि पर्याय में जो राग होता है, वह पर्याय का धर्म 
है। निमित्त के आधीन होकर परिणमित हुई पर्याय में राग होता है और 
स्वभाव के श्राधीन होने पर राग नहीं होता | स्वानुभूति होने पर वह 
श्रात्मा से भिन्न पड़ जाता है, इसलिए असंख्यात प्रकार का शुभाशुभराग 
जीव का स्वभाव नहीं होने से तथा अनुभूति से भिन्न होने के कारण निश्चय 
से पुद्गलपरिणाममय कहा है, जिसे अशुद्धनिश्चयनय से जीव की पर्याय 
भी कहा जाता है। यहाँ जो अशुद्धनिश्वयनय है, वही व्यवहारनय है। 
पर्याय का यथार्थज्ञान कराने के लिए सिद्धान्त में अशुद्धनिश्चय नय से श्रर्थात्‌ 
असद्भूतव्यवहारनय से दसवें गुशस्थान तक जीव को राग होता है - ऐसा 
कहा है। वास्तव में राग पररूप, अ्चेतन, जड़, पुदूगलपरिणाममय है। 
यदि राग जीव का हो तो वह कभी भी जीव से भिन्न नहीं हो सकता | जीव 
को रागरहित निमल श्रनुभूति हो ही नहीं सकती । भाई, यह वीतराग 
सर्वज्ञ का मार्ग अद्भुत है ! इसे पूरी रुचि से समभना चाहिए । 

(१०) जो श्रप्रीतिरूप हेष है, वह सवे ही जीव का नहीं है; क्योंकि 
वह पुद्गलपरिणाममय है, इसलिए शअनुभूति से भिन्न है। 


असंख्य प्रकार के जो द्वेष के भाव हैं, वे सब जीव के नहीं हैं; 
क्योंकि जब आत्मानुभूति होती है, तब द्वेषभाव अनुभूति से भिन्न रह जाते 
हैं। हेषभावों में चेतन्‍्य के ज्ञान का अंश भी नहीं है। इसकाररा वे जीव से 
अन्य अजीव पुद्गलपरिणाममय हैं । यहाँ श्रजीव श्रधिकार चल रहा है । 
जीव तो चैतन्यमय चित्स्वरूप है, उस चेतन्यशक्ति का अंश द्वेष में नहीं है; 
इसलिए सभी ह्वेष अ्रवेतन - अजीव हैं । ह 

(११) जो यथार्थतत्त्व की अप्रतिपत्तिरुप मोह है, वह सर्वे भी 
जीव का नहीं है, क्‍योंकि वह पुद्गलद्गव्य के परिणाममय होने से अपनी 
अनुभूति से भिन्न है । 

वास्तविक चिद्घनस्वरूप चिदानन्दमय आत्मा की विपरीत 
सान्यतारूप मोह आत्मा के नहीं है, क्योंकि वह पुद्गलपरिणाममय होने 


समयसार गाथा ५० से ५५ ] [ २६५ 


से अपनी अनुभूति से भिन्न है। अहाहा ! जिसने निजचेतन्यमय स्वद्रब्य 
का आश्रय लिया है; वह मिथ्यात्व के परिणाम से भिन्न पड़ जाता है, 
उसमें मिथ्यात्व का परिणाम नहीं रहता -ऐसा यहाँ कहते हैं। सभी 
प्रकार का मोह जीव का नहीं है, क्योंकि चेतन्‍्य की सत्ता में उस मोह का 
प्रवेश ही नहीं है । शुद्ध चेतन्यस्वरूप का अनुभव करने पर सभी प्रकार के 
मिथ्यात्व का नाश हो जाता है। जगत में तत्त्व के स्वरूप से विपरीत 
आ्नेक मिथ्या मान्यताएँ होती हैं। वे सब जड़ - पुद्गल के परिणाममंय होने 
से स्वानुभृति से भिन्न हैं अर्थात्‌ स्वानुभूति होने पर मिथ्या मान्यताशों का 
प्रभाव हो जाता है, इसलिए वे मिथ्याभाव जीव के नहीं हैं। 


(१२) मिथ्यात्व, श्रविरति कषाय व योग जिसके लक्षरा हैं - ऐसे 
जो प्रत्यय अर्थात्‌ सभी प्रकार के श्रास्वरभाव जीव के नहीं हैं, क्योंकि वे 
पुद्गलद्गव्य के परिणाममय होने से अनुभूति से भिन्न हैं । 


अब आखब की बात करते हैं, यहाँ कषाय में प्रमाद गर्भित हो जाता 
है। यहाँ मलिनपर्याय को - भावासत्रव को पुदूगल के परिणाममय कहा 
है; क्योंकि स्वयं जीव जब चेतन्यमृति भगवान आत्मा का आश्रय करता 
है, तब आख्रव का परिणाम अनुभूति से भिन्न रह जाता है। मिथ्यात्व तो 
वहाँ होता ही नहीं; किच्तु अन्य आखव भी भिन्न रह जाते हैं। यहाँ जड़ 
भिथ्यात्व की बात नहीं है, यहाँ तो मलिनपरिणामरूप आख़्व श्रर्थात्‌ 
मिथ्यात्वभाव, अ्रविरतिभाव, छट्ठु गुणस्थान का प्रमादभाव, कषायभाव 
ओर योग जीव के नहीं हैं, क्योंकि वे भ्रनुभूति से भिन्न हैं। यदि वे चेतन्य- 
स्वरूप जीव के परिणाम हों तो सदेव चेतन्य के साथ रहने चाहियें; परन्तु 
ऐसा नहीं है, क्योंकि वे चेतन्य के अनुभव से भिन्न रह जाते हैं । 


आत्मा शुद्ध चेतन्यमूति भगवान है। उसके परिणाम ज्ञान व 
आननन्‍्दमय ही होते हैं। चित्शक्ति जिंसका सर्वेस्व है - ऐसी चेतन्यमय 
वस्तु के परिणाम चेतन्य' की जाति के ही होते हैं। शुद्ध चेतन्य- 
स्वभाव के आश्रय से उत्पन्न हुए परिणाम शुद्ध चेतन्यमय ही होते हैं। 

मोक्षमार्गप्रकाशक के सातवें अधिकार में पण्डितप्रवर टोडरमलजी 
ने ऐसा कहा है कि 'भावकर्म आत्मा का भाव है और वह निश्चय से आत्मा 
का ही है, परन्तु कर्म के निमित्त से होता है, इसकारण व्यवहार से उसको 
कर्म का कहते हैं ।' तथा पज्चास्तिकाय संग्रह में भो भावकर्म श्रात्मा का 
हू“ ऐसा कथन है । जो भावकर्म होता है, वह अपना है और जो अपने से 
होता है, उसे कर्म का कहना तो निमित्त से - व्यवहार से कहा जाता 
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है; निश्चय से तो विकारी परिणाम जीव में ही होते हैं और उनको 
जीव करता है । ऊपर कहे हुए इन दोनों शास्त्रों की शैली जुदी है। वहाँ 
इन शास्त्रों में राग अपनी पर्याय में होता है - यह ज्ञान कराने का प्रयोजन 
है। स्वभाव को पहिचाने बिना कोई ऐसा मान ले कि 'आखव के परिणाम 
जड़ के हैं, वे जड़ से होते हैं" तो उसको पर्याय का यथार्थज्ञान कराने के 
लिए वहाँ ऐसा कहा है कि भावकर्म जीव के परिणाम हैं, श्रन्यथा वह 
आखवों से निवेत्त होने का उपाय भी किसलिए करेगा ? 


यहाँ इस गाथा में कथन करने की श्रपेक्षा जुदी है। भावकर्मों को 
पहले श्रात्मा की अवस्था में होते हैं, यह सिद्ध करके पश्चात्‌ वे जीव के 
नहीं हैं-ऐसा कहा है। अहाहा ! आत्मा चेतन्यस्वरूप ज्ञायकस्वभावी 
सम्पूर्णरूप से अ्रभेद चेतन्यदल है । ऐसी आ्रात्मा का अनुभव करने पर 
आख्रव स्वपने अनुभव में नहीं आते, श्रलग ही रह जाते हैं; इसलिए वे 
निश्चय से जीव के नहीं हैं । यहाँ दृष्टि की अ्रपेक्षा से कथन किया है। 
भाई ! वीतराग परमेश्वर का मार्ग सुक्ष्म है। जहाँ जो शैली व श्रपेक्षा 
हो, उसे वहाँ यथार्थ समभना चाहिए । 


समयसार की गाथा १६४-१६४५ में मिथ्यात्व के दो प्रकार कहे 
हैं । एक संज्ञ श्र्थात्‌ जीव-मिथ्यात्व (चेतन्य के विकार ), दूसरे असंज्ञ अर्थात्‌ 
ग्जीव-मिथ्यात्व (पुदूगल के विकार) ; परन्तु वहाँ तो जीव के परिणाम 
जीव में तथा जड के परिणाम जड़ में इतना ज्ञान कराने के लिए यह कथन 
है । जबकि यहाँ तो कहते हैं कि चेतन्यस्वरूप त्रिकाली शुद्ध आत्मा के 
गआख्रवपरिणाम नहीं हैं, क्‍योंकि श्रनुभुति की पर्याय निज चेतन्यस्वभाव 
में ढलने पर झ्राखवभाव अनुभूति से भिन्न रह जाते हैं, अनुभव में नहीं 
आ्राते । भाई ! यह तो अन्तर के श्रनुभव की बात है । इसमें कोरी (मात्र) 
पण्डिताई या क्षयोपशमज्ञान से पार नहीं पड़ेगा । 


अहाहा ! चेतन्यस्वरूपी जीववस्तु के मिथ्यात्वादि आाख़वभाव 
नहीं हैं; क्‍योंकि चेतन्यस्वरूप भगवान की अनुभूति करने पर वे श्राख्रवादि 
जुदे रह जाते हैं। उन आ्राख्॒वों का अस्तित्व न हो - ऐसी बात नहीं है । 
उनका अस्तित्व है, तथापि उन आखवादि का अस्तित्व अजीव के समान 
है। आाख्व, जीव के सिद्ध नहीं होने से यह नहीं समभना कि वे पर्याय में 
भी सवंथा उत्पन्न ही नहीं होते । यद्यपि जेसे-जेसे गुणस्थान बढ़ता हैं, 
आत्मविशुद्धि बढ़ती है; वेसे-वेसे रागादि आख्रवभावों का भी क्रमशः 
अभाव होता जाता है तथापि नीचे के गणास्थानों में यथासंभव भूमिका 
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अनसार वे उत्पन्न तो होते ही हैं। आत्मानुभव होने पर मिथ्यात्व का 
परिणाम तो उत्पन्न ही नहीं होता, किन्तु दूसरे श्रविरत आदि सम्बन्धी 
श्राखव तो हैं; परन्तु स्वरूप में भुकी हुई भ्रनुभूति से वे भिन्न ही रहते हैं। 
इसलिए वे जीव के नहीं हैं, पुदूगल के परिणाम हैं। श्रहो ! वस्तु का 
स्वरूप | ! अहो ! समयसार ! ! इसमें कितना सार भरा है '! 


कोई-कोई ऐसा कहते हैं कि अ्रकेला समयसार शास्त्र ही पढ़ते हैं ! 
प्र भाई ! इसमें दोष क्या है ? समयसार नाटक में पण्डित बनारसीदासजी 
ते अन्तिम प्रशस्ति में स्वयं लिखा है :- 


पांडे राजमलल जिनधर्मो, समेसार नाटक के सर्सी 
तिन गिरंथ की टीका कीनी, बालबोध- सुगम फर दीनो ॥॥२३॥। 


इह विधि बोध वचनिका फेली, समे पाय श्रध्यातम शेलो । 
प्रगटी जगसांही जिनवारणी, घर-घर नादक फथा बखानी ॥२४॥ 


जगत में जिनवाणी का प्रचार हुआ और घर-घर समयसार नाटक 
की चर्चा होने लगी-। इस ग्रन्थ की चर्चा फैली, इसका श्रर्थ यह तो नहीं 
कि अन्य शास्त्र ठीक नहीं हैं। जिन शास्त्रों का प्रचार कम हो, वे खोटे 
हैं - ऐसा श्र्थ कहाँ से लाये ? बापू ! ऐसा अ्रथ नहीं है । उसके श्रागे यह भी 
लिखा है कि रूपचन्दजी आदि पाँचों ही विवेकी पण्डित एक स्थान में बेठकर 
परमार्थ की ही चर्चा करते थे, दूसरी कोई चर्चा नहीं करते थे । 'परमारथ 
चरचा करें, इनके कथा न और' इससे क्या यह एकान्त हो गया ? परन्तु 
जिनकी बुद्धि ही मेली है, वे इस बात को नहीं समझ सकते। भाई ! 
समयसार तो दिव्यध्वनि का सार है। 


(१३) ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, वेदनीय, मोहनीय, आयु, 

नाम, गोत्र व अ्न्तराय - ये श्राठ कर्म जीव के नहीं हैं; क्‍योंकि वे पुदूगल- 
द्रव्य के परिणाममय होने से अपनी अनुभूति से भिन्न हैं । 

प्रश्न :- कर्म आत्मा को रोकता है-शास्त्रों में ऐसा आता है न ? 

... उत्तर :-आत्मा को कौन रोक सकता है ? श्रात्मा स्वयं विकारों 

में रुकता है, तब कर्म रोकते हैं! - ऐसा कहा जाता है | कम तो जड हैं । 

वया जड़ चेतन को रोक सकता है ? 

'करम विचारे कौन, भूल मेरी अधिकाई' 

भूल मेरी स्वयं की ही है। अधिकाई' अर्थात्‌ अधिक ऐसा श्रर्थ 

नहीं हैं, परन्तु श्रपनी भूल से विकार होता है -ऐसा अर्थ है । यहां तो 
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कहते हैं कि अ्रन्दर अनुभूति होने पर विकार का परिणाम भिन्न रह जाता 
है, अ्रनुभव में नहीं आता । ऐसा अश्रलौकिक जैन परमेश्वर का मार्ग लोगों ने 
लौकिक जेसा कर डाला है । 


प्रश्त :- जब ज्ञानावरणीय कमे का क्षयोपशम हो, तभी तो ज्ञान 
प्रगट हो ? 

उत्तर :- नहीं, अपनी योग्यता से ही ज्ञान प्रगट होता है श्ौर उसी 
प्रकार अपनी योग्यता से ही श्रात्मा में विकार होता है । 


प्रश्त :- जीव का स्वभाव तो केवलज्ञान का है, तथापि वत्तंमान में 
संसार-अवस्था है। अ्रत: ज्ञान में जो कमी है, वह कम के उदय के कारण 
है या कर्म के उदय बिना ही है ? 


उत्तर :- वत्तमान संसार-अवस्था में ज्ञान की जो कमी है, न्यूनता 
है; वह अपने कारण है, कर्म के उदय के कारण नहीं है । इसका उपादान- 
कारण स्वयं आत्मा है। अपनी योग्यता से ही ज्ञान में न्यूनता हुई है, कर्म 
के कारण नहीं । कर्म तो जड़, अचेतन व परवस्तु है; इस कारण ज्ञाना- 
वरणादि कम आत्मा में कुछ भी नहीं करते । अपना अशुद्ध-उपादान है, इससे 
ज्ञान में कमी व न्यूनता हुई है; कर्म तो वहाँ निमित्त मात्र है। कर्म रास्ता 
देव तो क्षयोपशम हो - ऐसा नहीं है । श्रपनी योग्यता से अपने में और कमे 
के कारण कर्म में क्षयोपशम होता है । कर्मोदय के कारण ज्ञान हीन नहीं 
होता, किन्तु वह जब स्वयं ज्ञान की हीनदशा के रूप में परिणमित होता 
है, तब ज्ञानावरणीय कम निमित्तमात्र होते हैं । 


परन्तु यहाँ दूसरी बात है | यहाँ तो यह कहते हैं कि वस्तु जो शुद्ध 
चेतन्यस्वभावी आत्मा है, उसमें भुकने पर कर्म का परिणाम शअ्नुभव में 
नहीं आता, अनुभूति से भिन्न रह जाता है। कम का जो परिणाम है, वह 
जड़-पुद्गल से उत्पन्न हुआ है; इसकारण शुद्ध चंतन्‍्यस्वभावी आत्मा से 
वह भिन्न है- यह बात तो अपनी जगह है; परन्तु यहाँ तो ऐसा कहते 
हैं कि शुद्ध चेतन्‍्यवस्तु का अनुभव करने पर उन कर्मों की ओर भुकने 
वाली विकारीदशा अनुभूति से भिन्न रह जाती है, इसलिये वे श्राठों ही 
कर्म जीव के नहीं हैं - ऐसा सिद्ध हुआ । 

६ृण्वीं गाथा में कहा है कि जिसप्रकार जौ पूर्वक जौ ही उत्पन्न 
होता है, उसीप्रकार रागादिभाव भी पुद्गलकर्म की प्रकृति के उदय से 
होते हैं; भ्रतः वे भो पुद्गल ही हैं । वहाँ श्रपेक्षा यह है कि जीव के स्वभाव 
में विकार नहीं है तथा विकार उत्पन्न करे-ऐसी जीब में कोई शक्ति 
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या स्वभाव नहीं है; तथापि पर्याय में विकार है, सो इस विकार का कर्ता 
पुदूगल है। यहाँ तथा गाथा ६८ में पर्यायबुद्धि छुड़ाने के लिए यहाँ तक 
कह,दिया है कि चौदह गुणस्थान भी जीव के नहीं हैं । 


मोक्षमाग॑ प्रकाशक में ञ्राता है कि तत्त्वनिर्णाय करने में कर्म का तो 
कुछ दोष है नहीं, किन्तु तेरा ही दोष है। तू स्वयं तो महंत रहना चाहता 
है और अपना दोष कर्मों के माथे मढ्ता है, परन्तु जिनआज्ञा माने तो ऐसी 
अनीति संभवे नाहीं ।' देखो ! विकार कर्म से होता है - ऐसा माननेवाले 
अनीति करते हैं और ऐसी प्नीति तो जेनदर्शन में संभवित नहीं है। 
मोक्षमार्ग प्रकाशक में कहा. है कि विकार अपने श्रपराध से ही होता है, करमे 
या निमित्त से नहीं होता । जबकि इस गाथा में ऐसा कहा है कि जीव के 
विकार नहीं है, क्योंकि स्वानुभूति करने पर विकार का परिणाम व उसका 
निमित्त कर्म - दोनों भिन्‍न रह जाते हैं। इसकारण शआठों ही कर्म जीव के 
नहीं हैं। इस गाथा में स्वभाव की दृष्टि कराने का मूल प्रयोजन है । 
(१४) जो छहपर्याप्ति के योग्य व तीनशरीर के योग्य पुद्गल- 
स्कन्धरूप नोकरमम हैं, वे सभी जीव के नहीं हैं; क्योंकि वे पुद्गलद्गव्य के 
परिणाममय होने से अनुभूति से भिन्‍न हैं। 
आहार, शरीर, इन्द्रिय, भाषा, मत और श्वासोच्छुवास - ये छह- 
पर्याप्तियों तथा तीन शरीर के योग्य जो पुद्गलस्कन्ध हैं, वे नोकर्म हैं; वे 
सब भी जीव के नहीं हैं; क्योंकि वे पुदूगल के परिणाममय होने से अनुभूति 
से भिन्‍न हैं । 
(१५) जो कर्म के रस की शक्तियों के समूहरूप वर्ग हैं, वे जीव के 
नहीं हैं, क्योंकि वे पुदूगल के परिणाममय होने से श्रनुभूति से भिन्‍न हैं । 
(१६) जो वर्गों के समूहरूप वर्गंणायें हैं, वे जीव की नहीं हैं; 
क्योंकि वे पुद्गलद्गव्य के परिणाममय होने से श्रपती अनुभूति से भिन्‍न हैं । 
(१७) जो मन्द-तीव्ररसवाले कर्मसमूहों के विशिष्ट न्‍्यासरूप 
(जमावरूप - वर्गणाओं के समूहरूप) स्पर्धक हैं, वे जीव के नहीं हैं; 
क्योंकि वे पुद्गलद्रव्य के परिणाममय होने से अपनी अनुभूति से भिन्‍न हैं । 
जीव का स्वरूप तो सच्चिदानंदशक्तिमय है । निजस्वरूप में फकाव 
करने पर परिणाम में आनन्द का अनुभव आता है, परन्तु उसमें कर्मो के 
वर्गों एवं वर्गणाओं के समूह का अनुभव नहीं ग्राता। जड़ तो जीव से भिन्न 
ही है। कर्म के वर्ग व वर्गणायें सब पुदूगल हैं, इसकाररा वे शुद्धचेतन्य 
से भिन्‍न ही हैं; परन्तु उनकी ओर के कुकाव का भाव भी स्वानुभूति से 
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भिन्‍न है। जड़ की शोर के भुकाववाली दशा स्वद्रव्य के भुकाववाले भाव 
से पृथक्‌ हो जाती है, इसलिए स्पर्धक झ्ादि भी जीव के नहीं हैं । 


.. (१८) स्व-पर के एकत्व का श्रध्यास (निश्चय) हो, तब विशुद्ध 
चंतन्यपरिणाम से भिन्‍तरूप जिनका लक्षण है, ऐसे जो अध्यात्मस्थान हैं, 
वे सब ही जीव के नहीं हैं; क्योंकि वे पुद्गलद्गव्य के परिणाममय होने से 
अनुभूति से भिन्‍त हैं । | 

स्व-पर के एकपने के अ्रध्यासरूप परिणामों को शअध्यात्मस्थान या 
अध्यवसाय कहते हैं। ये अ्रध्यात्मस्थान भी विशुद्ध चेतन्‍्यपरिणामों से 
भिन्‍नलक्षण॒वाले होने से जीव के नहीं हैं। अध्यात्मस्थान का अर्थ यहाँ 
आत्मा के स्थान नहीं लेता चाहिए । स्व-पर की एकताबुद्धि के अध्यवसाय 
को यहाँ अध्यात्मस्थान कहा है। वे सब गअध्यात्मस्थान जीव के नहीं हैं । 
स्व-पर की एकताबुद्धिवाले जितने भी भाव हैं, वे सब जीव के नहीं हैं । 
विशुद्ध चेतन्‍्यपरिणाम से श्रर्थात्‌ स्व की एकता के परिणाम से स्व-पर की 
एकता का परिणाम भिन्‍न है। 


बन्ध अधिकार के १७३वें कलश में आता है कि - "मैं परजीव की 
रक्षा करूँ, उसके प्राणों का नाश करू, उन्हें सुख-दुःख दू - आ्रादि जो 
अ्रध्यवसायरूप स्व-पर की एकताबुद्धि है, वह मिथ्यात्व है; उसका भगवान 
ने निषेध किया है। इसकारणा मैं (अ्मृतचन्द्राचार्य ) ऐसा समभता हूँ कि 
पर के आश्रयभूत सम्पूर्ण व्यवहार छूड़ाया है।* 

आचार्यदेव कहते हैं कि परवस्तुओ्रों में जो अध्यवसान होता है, वह सब 
जिनेन्द्र भगवन्तों ने पूर्वोक्त रीति से त्यागने योग्य कहा है। इसकारण हम 
ऐसा समभते हैं कि पर के आ्राश्रय से जितना भी व्यवहार होता है, वह सब 
भगवान ने छुड़ाया है । ये महात्रत, समिति, गुप्ति, आदि के सभी विकल्प 
पर के आश्रय से सहित हैं, इसकारण यह व्यवहार भी छुड़ाया है। इसके 
बाद भी सत्यपुरुष एक सम्यक्‌-निश्चय को ही निष्कम्पपने अ्ंगीकार करके 
शुद्धशानघनस्वरूप निजमहिमा में स्थिर क्‍यों नहीं होते ? झ्ाचार्य कहते 
हैं कि इसप्रकार देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा का भाव, पंचमहात्रत का भाव 
व व्यवहाररत्नत्रय का भाव, ये सब त्याज्य हैं; फिर भी सन्‍्तजन एक 
निजशुद्धचेतन्य में ही लीन क्यों नहीं रहते ? श्रर्थात्‌ निजचेतन्य में ही लीन 
रहना चाहिए - ऐसी प्रेरणा की है । 

मैं पर को जीवित रख रखता हूँ, उसके प्राणों की रक्षा कर सकता 
हूँ, पर के प्राण हर सकता हूँ, अनुकूलता या प्रतिकूलता दे सकता हूँ, भूखों 
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को अ्रनाज व प्यासों को पानी दे सकता हूँ, गरीबों के लिए रोटी-कपड़ा- 
मकान की व्यवस्था कर सकता हूँ'- इत्यादि नानाप्रकार के श्रहंंकार 
व ममकार की जो बुद्धि है, वह सब पर से एकताबुद्धिरूप अध्यवसाय है, 
मिथ्यात्व है। ऐसा पर के साथ एकताबुद्धि का भाव व अध्यवसाय निज- 
चैतन्यद्रव्य में भुके हुये विशुद्ध चेतन्यपरिणाम से भिन्‍त हैं, क्योंकि वे 
पुद्गलद्गव्य के परिणाममय हैं । बापू ! 'मे पर को कुछ दे सकता हूँ - यह 
बात ही भूठी है, क्योंकि कोई पर का कुछ भी नहीं कर सकता है। 

भगवान आत्मा शुद्धचेतन्यस्वभावी वस्तु है। उस एक के आ्श्चय 
से - स्वाश्रय से जो परिणाम होता है, वह विशुद्ध चेतन्‍्यपरिणाम है । उस 
चैतन्य के परिणाम से ये सभी मिथ्या श्रध्यवसाय भिन्न हैं, जुदे हैं । जब 
चेतन्य के विशुद्ध परिणाम हों, तब स्व-पर की एकताबुद्धि का यह अ्रध्यवसाय 
नहीं रहता है; ऐसा यहाँ कहा है। इसकारण सभी श्रध्यात्मस्थान 
भी जीव के नहीं हैं, क्योंकि वे पुदूगलपरिणाममय होने से अनुभूति से 
भिन्‍न हैं। स्वानुभूति होने पर स्व-पर की एकताबुद्धि के सभी परिणाम 
भिन्‍न पड़ते हैं श्र्थात्‌ अ्रभावरूप हो जाते हैं । 

प्रश्न :- हे गुरुदेव ! स्वरूप को समभने के सिवाय आप अन्य कुछ 
करने-धरने की बातें भी तो बताइये ? 


उत्तर :- भाई ! स्वरूप की समभ बिना ही तो जीव अनन्तकाल 
से संसार में परिभ्रमण कर रहा है। श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने भी यही कहा है:- 


सर्व जीव हैं सिद्ध सम, जे समभे ते पाय। 
सदगुरु आज्ञा जिनदशा, निमित्त कारण मसांय ॥। 


इस वोल में एक विशेषता है । दूसरे सब बोलों में तो समुच्चयरूप 
से लिया है। जसेकि सभी प्रकार का प्रीतिरूप राग है, वह जीव का 
नहीं है, क्योंकि वह पुद्गलद्रव्य के परिणाममय होने से अनुभूति से भिन्न 
है । इस बोल में जो स्व-पर की एकताबुद्धि के भावरूप अ्रध्यवसाय कहा, 
वह विशुद्ध चेतन्‍्यपरिणाम से भिन्नलक्षणावाला है। यहाँ यह कहना है 
कि निजस्वरूप के आश्रय से जो विशुद्ध चेतन्यपरिणाम होता है, उसमें 
ये मिथ्या अ्रध्यवसाय नहीं आते, उत्पन्न नहीं होते । तथा अ्रध्यवसाय में - 
स्व-पर को एकताबुद्धि के भाव में विशुद्ध चेतन्‍्यपरिणाम नहीं रहते, 
उत्पन्न होते । दूसरे वोलों की अपेक्षा इसमें यह विशेषता है कि स्व-पर की 
एदतावुद्धि में चेतन्य के विशुद्ध परिणाम नहीं हैं और चैतन्य के विशुद्ध 
परिणाम होने पर स्व-पर की एकताबुद्धि नहीं रहती । 
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प्रश्न :- है गुरुदेव ! हम गृहस्थ हैं, हमें व्यापार-धंधा भी करना है. 
कुटुम्बादि का भरण-पोषण भी करना है, इज्जत-आ्राबरू का भी ध्यान रखना 
पड़ता है। क्या आपके कहे अनुसार मात्र यही सब-कुछ समभते रहें ? 


उत्तर :- भाई ! आत्मा का हित करने का, सुखी होने का तो एक- 
मात्र यही मार्ग है। “मैं पर का हिताहित कर सके, व्यापार कर सक', पैसा 
कमा सक, पैसा रख सक , दूसरे को पेसा दे सकें , स्वयं उसको उपयोग कर 
सक , कुट्म्ब का पोषण कर सके , पर की दया पाल सके, श्राबरु-इज्जत 
कमा सक्‌ ” - इत्यादिरूप जो स्व-पर की एकताबद्धि का अध्यवसाय है; वह 
विशुद्धच॑तन्य के परिणाम से विलक्षण है, जुदा है। इस मिथ्या श्रध्यवसाय 
की उपस्थिति में शुद्ध चेतन्‍्यपरिणाम उत्पन्न नहीं होता । यहाँ अ्रध्यात्म- 
स्थान का अर्थ स्व-पर की एकताब॒द्धि का अरध्यवसाय है । ये अध्यवसाय 
विशुद्ध चेतन्यपरिणाम से जुदे हैं । भ्ररे ! चेतन्यपरिणाम से भिन्नता ही 
उसका लक्षण है। बहुत सूक्ष्म बात है। श्रहो ! ऐसी बात दिगम्बर 
शास्त्रों के सिवाय अन्यत्र कहीं नहीं है । 


सभी श्रध्यात्मस्थान जीव के नहीं हैं, क्योंकि वे विशुद्ध चेतन्य- 
परिणाम से भिन्नलक्षणवाले हैं। देखो ! विशुद्ध चेतन्‍्य के परिणमन से 
श्रध्यात्मस्थानों को भिन्नलक्षणवाला कहा है। अभिप्राय यह है कि जब 
तक स्व-पर में एकताबुद्धि बनी रहे, तब तक शुद्ध चेतन्‍्य के परिणाम 
उत्पन्न नहीं होते और निज शुद्धात्मा के आश्रय से - स्वानुभूति प्रगट होने 
से पर में एकताबद्धि का परिणाम उत्पन्न नहीं होता । 


(१९) जुदी-जुदी प्रकृतियों के रस का परिणाम जिसका लक्षण है 
- ऐसे कर्मों के सभी अ्रनुभागस्थान भी जीव के नहीं हैं, क्योंकि वे पुदूगल- 
द्रव्य के परिणाममय होने से अपनी अनुभूति से भिन्न हैं । 


प्रनभागस्थान तो जड़रूप हैं ही, किन्तु उनके निमित्त से आत्मा 

में जो भाव उत्पन्न होते हैं; वे भी वस्तुतः जीव के नहीं हैं। कर्म के 
अनभाग के निमित्त से आत्मा में जो परिणाम होते हैं; वे अनुभागस्थान 
हैं, परन्तु वे जीव के नहीं हैं। अकेले जड़ के अ्नुभागस्थानों की यह वात नहीं 
है । जीव की पर्याय में कर्म के रस के निमित्त से जो भाव होते हैं, वे भी 
प्नभागस्थान हैं। वे भाव हैं तो अपनी पर्याय में ही, किन्तु उन्हें भी यहाँ 
दगलद्गग्य के परिणाममय कहा है। स्वभाव की दृष्टि से देखने पर 
स्वभाव, विकार के अनभागरूप परिणमन करे - ऐसा ऐसा कभी होता ही 
नहीं है। आत्मा में ऐसी कोई शक्ति नहीं है, जो विकाररूप से परिणामन 
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करे। तथा निज आत्मद्रव्य का अनुभव करने पर, वे श्रतुभागस्थान अनुभूति 
से भिन्न रह जाते हैं; इसकारण सभी अनुभागस्थान- जीव के नहीं हैं। ,' ः 
(२०) कांयवर्गणा, वचनवरगंणा और मनोवर्गणाश्रों का कम्पत 
जिनका लक्षण है, - ऐसे सभी योगस्थान भी जीव के नहीं हैं; क्योंकि वे 
स्व ही पुद्गलद्वव्य के परिणामंमय होने से अनुभूति से भिन्न हैं। . 
'. इस बात का तीन प्रकार से विचारं करते हैं । | 
प्रथम बात :-आत्मा में जो योग का कम्पत है, उसे जीव के स्वभाव 
की अपेक्षा से पुंद्गल का परिणाम कहा है। कम्पन है.तो जीव की पर्याय, 
तथापि जीव के स्वभाव की दृष्टि से उसे पुदूगल का परिणाम कहा है। 
दूसरी बात :- समयसार के सर्वविशुद्धज्चान अधिकार की ३७२वीं 
गाथा में आता है कि प्रत्येक द्रव्य का. परिणाम स्वयं से होता है। जैसे 
घड़ा मिंद्दी (उपादान) से होता है, कुम्हार (निमित्त) से नहीं होता; उसी 
प्रकार जीवद्रव्य की कम्पन या राग की पर्याय उससमय स्वतंत्रंपने अपने 
कारण होती है, निमित्त के कारण नहीं । वहाँ अशुद्ध-उपादान से उत्पन्न 
हुई दशा अपनी है - ऐसा सिद्ध किया है। जबकि यहाँ शुद्ध-उपादान की 
दृष्टि से वह कम्पन का परिणाम पुद्गल का है, यह कहा गया है। * ' 
तीसरी बात :- स्वयंभूस्तोत्र में आता है कि बाह्य व अ्भ्यन्तर - दो 
कारणों से कार्य होता है; उसका अर्थ यह है कि कार्य तो वस्तुत: 
अभ्यन्तर कारण से ही होता है; परच्तु कार्य के काल में साथ में 
परसंयोगरूप से निमित्त कौन है ? इसका ज्ञान करंना वहाँ प्रयोजन है; 
इसलिए दूसरा बाह्यकारण भी कहा है। जेसे निश्चयस्वभाव का भान 
होने पर भूताथ के आश्रय से सम्यग्दर्शन होता है, उसे निश्चंयनय कहा तथा 
पर्याय में जो अशुद्धता है, अपूर्ण ता है; उसके जानने को व्यवहारनय कहा 
उसीप्रकार जीवब्रव्य में कम्पन या राग की उत्पत्ति स्वत्त: स्वयं से होती 
है, पर से नहीं । यद्यपि वे परिणमन अपने ही हैं, तथापि बाह्यकारण से 
होते हैं; ऐसा कहना - यह निमित्त का ज्ञान कराने के लिए व्यवहार का 
कथन है। इसप्रकार जानने के लिए निमित्त का भी ज्ञान कराया है, 
क्योंकि निमित्त जाता हुआ प्रयोजनवान है। व्यवहार जाना हुआ प्रयोजन- 
बान है, ऐसा बारहवीं गाथा में कहा है न? ज्ञान का स्व-परप्रकाशक 
स्वभाव हूं। वह ज्ञान स्व को तो जानता ही है और पर- निमित्तों 
को भो जानता है। निमित्त से कार्य नहीं होता, परच्तु कार्य के काल में 
नेमित्त की उपस्थिति अवश्य है। इसकारण निमित्त जाना हुआ प्रयोजन- 
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वान है, आ्राश्रय के लिए नहीं। बाह्मनिमित्त से राग उत्पन्न होता है या 
व्यवहाररत्नत्रय से निश्चयरत्नत्रय उत्पन्न होता है - ऐसा कहना व्यवहार 
है । निश्चय से तो निश्चयरत्नत्रय स्वद्रव्य के आश्रय से ही होता है । 


यहाँ तो श्रकेली स्वभावदृष्टि की अपेक्षा से बात है । इसकारण राग 
के कस्पनरूप परिणाम को पुदूगल कहा है; क्योंकि विभाव है, क्षरिक 
है, नाशवान है। भगवान आत्मा शुद्ध चैतन्यस्वभावी ज्ञानानन्दस्वरूप वस्तु 
है, अत: उसका परिणमन भी शअशुद्ध कँसे हो ? शुद्धचेतन्‍्यमय वस्तु का 
परिणमन तो शुद्धचेतन्‍्यमय ही होता है, अशुद्ध नहीं होता; इसलिए यहाँ 
अशुद्ध परिणमन को पुद्गल के परिणाममय कहा है । भाई ! यहाँ त्रिकाली 
ज्ञायकस्वभाव की - शुद्ध-उपादान की दृष्टि कराने का प्रयोजन है । 


. समयसार की गाथा ३७२ में जो विकारी अशुद्ध परिणाम होता है, 
वह जीव का जीव में होता है; ऐसा कहा है। वहाँ उस-उस समय के 
पर्याय के जन्मक्षण की सिद्धि की है। रागादि विकार कर्म के निमित्त से 
उत्पन्न होते हैं, ऐसा नहीं है; परन्तु स्वयं स्वयं में स्वतन्त्रपने होते हैं । 


स्वयंभुस्तोत्र में भक्ति का अधिकार होने से श्री समन्तभद्रस्वामी ने 
निमित्त की बहिर्व्याप्ति सिद्ध करने के लिए कहा है कि अभ्यन्तर व 
बाह्यकारण की समग्रता कार्य की उत्पत्ति में कारण हैं।' यद्यपि कार्य 
की उत्पत्ति का वास्तविक कारण तो स्व (पअभ्यन्तरकारण) ही है; 
तथापि साथ में. जो निमित्त है, उसका ज्ञान कराने के लिए उसे सहचर 
देखकर, उपचार से आरोप करके, निमित्त से कार्य हुआ है - ऐसा व्यवहार- 
नय से कहा है। इससे ऐसा न समझना कि निमित्त आया, इसलिये- कार्य 
हुआ है या निमित्त से कार्य हुआ है। पर्याय में जो विकार होता है, वह क्या 
वस्तु है ? वह है तो अपना ही अपराध ! वह किसी निमित्त या कर्म द्वारा 
किया हुआ नहीं है। विकारी या निविकारी पर्याय स्वतन्त्रपने होती है 
और उस काल में निमित्तरूप से दूसरी वस्तु भी मौजूद होती है । 


जीव स्वयं (अशुद्ध-उपादानरूप से) विकार का कारण है, यही 
निश्चयका रण है। यहाँ तो शुद्धजीव विकार का कारण है ही नहीं, 
यह सिद्ध करना है। शुद्ध बुद्ध चेतन्‍्यघन निर्मेल आनन्दप्रभु भगवान 
आत्मा में ऐसा है ही क्या जो पुण्य-पाप को उत्पन्न करे ? शअ्रतः द्रव्य- 
स्वभाव की दृष्टि की श्रपेक्षा से विकार के परिणाम को पुदूगल का कहकर 
जीव में से निकाल दिया है। परन्तु कोई ऐसा पकड़कर (हठ करके) ही 
बैठ जावे कि विकारी पर्याय कर्म की है और कम के कारण है तो उसे ऐसा 
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कहा कि विकार जीव में, जीव-से; जीव के कारण होता है। भाई यदि 
तू पर्याय है! - इसे ही नहीं मानता है तो तू मूढ़ है और यदि तू मात्र पर्याय 
मात्र में ही लीन है तथा स्वभावदृष्टि नहीं. करता है तो भी तू मूढ़ है, मूर्ख 
है। इसका रख पर्याय की स्वतन्त्रता का निर्णय कराकर, पश्चात्‌ त्रिकाल- 
स्वभाव की दृष्टि करने के लिये वह पुदूगल है - ऐसा कहा है । 
प्रश्न- एक काये में दो कारण होते हैं न ? ह 
उत्तर-दो कारण होते हैं-यह बात तो .बराबर है, परन्तु एक 
यथार्थ - वास्तविकका रण है तथा दूसरा उपचरितक़ारण है। वास्तविक 
कारण तो सदा एक ही है। निश्चय से स्व-शक्तिरूप निज उपादान से कार्ये 
होता है - इस बात को लक्ष्य में रखकर, निमित्त में कारण का उपचार करके, 
दो कारणों से कार्य होता है - ऐसा प्रमाणज्ञान कराया है। निश्चयकारण 
की बात रखकर ही प्रमाणज्ञान दूसरे निमित्तकारण को स्वीकार करता 
है, निश्वयका रण को उड़ाकर या निषेध करके नही । जो निश्चयकारण का 
लोप करे तो प्रमाणज्ञान ही न हो, दो कारण ही सिद्ध न हों । 
यहाँ इस गाथा में जीवस्वभाव' का वर्णांन चलता है। आत्मा के 
स्वभाव में योग के कम्पन होने का कोई गुण नहीं है । इसकारण योग के 
कम्पन को पुद्गल के परिणाममय कहा है । :इसी शास्त्र की गाथा ३७२ 
में कहा है कि 'तदनुसार कम्पन का जो परिणाम है, .वह स्वद्रव्य की जीव 
की अपनी पर्याय है ।' वह स्वयं से होती है, निमित्त-से या वर्गंणा से नहीं । 
जहाँ पर्याय क्रमवद्धरूप से स्वतन्त्रपने परिणमन करती है तो वहाँ पर - 
निमित क्‍या करे ? अपने परिणाम का उत्पादक पर है ही नहीं । वहाँ 
सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार में परिणाम की स्वतन्त्रता सिद्ध की है भर यहाँ 
त्रिकालीस्वभाव का परिणमन विकारी नहीं हो सकता, इसलिए योग के 
कम्पन को पुद्ूगलपरिणाममय बताकर स्वभाव की दृष्टि कराई है। 
जहाँ दो कारण कहे हैं, वहाँ जो निश्चय - उपादानकारण है, उसे 
ध्यान में रखकर व्यवहारकारण को सम्मिलित किया है; निश्चयकारण 
की उपेक्षा करके या निषेध करके व्यवहा र॒का रण को स्थापित नहीं किया | 
निश्चय से योग का कम्पन जीव का ही है और जीव से ही होता है - यह 
बात रखकर निमित्त को स्थापित किया है, निश्चय को उड़ाकर जो 
निमित्त को स्थापित करे तो दोनों ही कारणों का यथार्थज्ञान प्रमाणिक 
नहीं होगा । भाई ! जेसे व्यवहार जाना हुआ प्रयोजनवान है, उसीप्रकार 
'यह्‌ नमित्त भी है -ऐसा जानना प्रयोजनवान है । निमित्त से कार्य नहीं 
होता, परन्तु कार्य में अन्य पदार्थ निमित्त है-ऐसा जानना प्रयोजनवान है। 
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जिसप्रकार जो निश्चयमोक्षमार्ग है - वही मोक्ष का कारण है, क्‍योंकि 
मार्ग तो एक ही है; परन्तु साथ में ,देव-शास्त्र-गरु आदि के राग को 
सहचर देखकर, मोक्षमार्ग का निमित्त जानकर व्यवहारमोक्षमार्ग कहा 
है। उसीप्रकार तिमित्त है श्रवश्य, परन्तु वह उपादान में कुछ भी नहीं 
करता । अहो ! वस्तु का सत्यस्वरूप ही ऐसा है । इसमें कोई करे क्‍या ? 


निश्चय से प्रत्येक द्रव्य की पर्याय श्रपने-अपने 'जन्मक्षण” (जो 
उत्त्पत्ति का काल है, उसी काल में) होती है - यह निश्चय है, यथार्थ है । 
अब इस निश्चय को यथार्थपनें रखकर दूसरी वस्तु का - निमित्त का ज्ञान 
कराने के लिए दो कारण उपचार. से कहे हैं। दूसरे प्रकार से कहें तो 
'प्रमाण स्वयं व्यवहार का विषय है, क्योंकि वह भी दो मिलकर हुआ है न ? 
कारये का निश्चयकारणं स्व और उसेका निमित्त पर, इसप्रकार प्रमाण 
दो मिलकर बनां; इसलिये वह व्यवहार का विषय हीं हों गया । एक 
वस्तु के ज्ञांन में; दूंसरी वस्तु का भी साथ में ज्ञान किया श्रर्थात्‌ दोनों का 
एकसाथ ज्ञान किया ; भ्रेत: प्रमाणाज्ञान हुआ । इसंप्रकार प्रमारणाज्ञान सद्भूत- 
व्यवहारनय का विषय हुआ । पंचाध्यायी में भी इसीप्रकार कहा है । 


. आत्मा राग को जानता है'- यह कथन उपचरितसद्भूतव्यवहार- 
नय से है। जानना स्वयं में है, इसलिये सद्भूतं झ्ौर स्वयं को ही जानता 
है, तथापि राग को जानता है - ऐसा कहना उपचार है। 'ज्ञान वह आ्रात्मा 
-ऐसा भेद डालना, अ्रनुषपचरितसद्भूतव्यवहारनय से है। 


ह अहो ! देखो, आचार्यों ने. कसी स्पष्टता की है। प्रमाणज्ञान स्व- 
द्रव्य और रागरूप परद्रव्य- दोनों को एक साथ जानता है। अ्रत: प्रमाण- 
ज्ञान स्वयं ही सद्भूतव्यव॒हार का विषय-हो. गया:। वस्तुस्थिति ही.ऐसी है। 
बापू ! यह किसी के.घर की-बात नहीं है, श्रपितु वस्तु के घर की बात है । 


यहाँ कहते हैं कि कायवर्गएा, वचनवगेणा और मनोवगंणा के 
निमित्त से श्रात्मा में जो कम्पन होता है, वह पुदू्गल का परिणाम है । 
यहाँ भी जो कम्पन की बात है, वह जड़वर्गंणाओं के कम्पन की बात नहीं 
है । मन-वचन-काय के परमाणु तो जड़ हैं ही, परन्तु यहाँ तो उनके निमित्त 
से आत्मा में हुए कम्पन के परिणाम को जड़ कहा है। योग का जो कम्पन 
है, वह जीव की पर्याय है तथा वह पर्याय अपने से उस काल में स्वयं के ही 
जन्मक्षरण में होती है। वह जड़वर्गंणा से नहीं हुई है; परन्तु वह जीव के 
स्वभाव से हुई हो- ऐसा भी नहीं है। इसकारण निमित्त के होने पर 
जीव में हुये कम्पन को पुदूगल का परिणाम कहा है। 
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इसप्रकार तीन तरह से कथन किया है :- 


(१) विकारी भाव जो जीव में होते हैं, वे निश्चय से जीव की 
स्वयं कीं पर्यायें हैं । ह 


(२) विकारी भाव में. कप्ते निमित्त है - ऐसा (निमित्त-उपादान 
के साथ) ज्ञान करना प्रमाणज्ञान है। विकारीभाव निश्चय से जीव की 
पर्याय है - ऐसा निश्चय रखकर साथ में. निमित्त का ज्ञान करना प्रमाण- 
ज्ञान है। यह भी उपचरित-सद्भूतव्यवहार है । 


(३) भगवान ओत्मा जो अनन्त-अनन्त गुणों से परिपूर्ण शुद्ध 
चैतन्यदल, चेतन्यरस का सम्पूरों त्रिकाली सत्त्व है, वह कभी भी विकाररूप 
से परिण॒मित नहीं होता; इसलिये निमित्त से हुए विकार को निमित्त में 
डालकर पुदूगल का परिणाम कहा है। भाई !. यह कोई कोरी पण्डिताई 
का विषय नहीं है। भगवान वीतरागदेव का में जसा है, वसां अन्दर 
में बठना चाहिये । 


श्री वासुपुज्य भगवान की स्तुति करते हुये स्वयंभूस्तोत्र में श्री 
समस्तभद्राचारय ने कहा है कि कार्यों में बाह्य व अभ्यन्तर (निमित्त व 
उपादान ) दोनों कारणों की समग्रता होना आपके मत में द्रव्यगत स्वभाव 
है। श्री अकलंकदेव ने भी कहा है कि दो कारणों से कार्य होता है - यहाँ 
भी दोनों कारण - निमित्त व उपादान सिद्ध करता है तथा प्रमाण का ज्ञान 
कराना है; इसलिए ऐसा कहा है । 


वास्तव में तो जो कार्य होता है, वह स्वयं से स्वयं 'के कारण ही 
होता है तथा उस काल में निमित्त भी होता तो अवश्य है, परन्तु. कार्य होने 
में निमित्त की अपेक्षा नहीं होती। श्री पंचास्तिकाय की ६२वीं गाथा में 
ञ्राता है कि पर्याय में जो विकार होता है, वह अपने षटकारकों से 
होता है। द्रव्य व गुण से तो नहीं, परन्तु निमित्त से भी नहीं होता । 
यहाँ द्रव्य-गुण-पर्याय का स्वतन्त्र अस्तित्व सिद्ध करना है। इसकारण जो 
विवार है, वह पर्याय के पटकारक का परिणमन ऐसा कहा है। 
झहाहा | विकार का कर्त्ता, कर्म, करण, सम्प्रदान, अपादान और अधि- 
करण स्वयं विकार हैं। एकसमय की पर्याय में पट्कारक का परिणमन 
द्रव्य व गुगा की या परनिमित्त की अपेक्षा बिना ही होता है । इसप्रकार 
बहा निश्चय से विकार के परिगामन में प्रन्य कारकों की श्रपेक्षा नहीं है 
ऐसा बहा है । 
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यहाँ स्वभाव की दृष्टि कराना है - इसकारण ऐसा कहा है कि 
विकार का परिणाम पुदूगल का है। 
जहाँ दो कारण कहे वहाँ निश्चय से तो पर्याय स्वयं से ही अपने 
षट्कारकों से होती है; परन्तु साथ ही निमित्त होता है, उसे मिलाकर 
प्रमाणाज्ञान कराया है। भाई ! वास्तव में तो कारण एक ही है। जैसे - 
मोक्षमार्ग एक ही है । मार्ग कहो या कारण कहो - दोनों का एक ही श्रर्थ 
है | भ्र्थात्‌ जेसे मोक्ष का कारण एक ही है, उसीतरह पर्याय का कारण भी 
निश्चय से एक ही है । प्रभु ! सत्य तो ऐसा ही है। जो इसमें कोई फैरफार 
करेगा तो सत्‌ का विनाश होगा । भाई ! वस्तु का स्वभाव ही ऐसा है और 
यथार्थपने ऐसा ही समभ में बेठना चाहिए 
योगस्थान श्र्थात्‌ कम्पन । यह जीव के योगग्रा की विकारी पर्याय 
है। यह कर्मे-ग्रहणा में निमित्त है, कर्म परमाणुओं का आना तो उनके 
स्वयं के उपादान के कारण से होता है । परमाशाओ्रों का भी उससमय उसी 
रीति से परिणमन करने का काल है, इसकारण उसी रीति से कर्मरूप 
परिणमन करते हैं। उस परिणमन में योग का निमित्त कहना, व्यवहार 
है। यहाँ योगं का परिणाम आत्मा का नहीं, किन्तु पुदंगल का है - ऐसा 
जो कहा है, वह स्वभाव की दृष्टि कराने के लिए कहा है। योग के कम्पन 
का विकारी परिणाम, स्वभाव से उत्पन्न नहीं होता । इसकारण स्वभाव 
की दृष्टि कराने के लिए, पर्याय में जो परलक्ष्य से विकार होता है उसको 
पर में डालकर, पुद्गल का परिणाम है- ऐसा कहा है। भाई ! 
वस्तु का स्वरूप ही ऐसा है । 
प्रश्त:- कार्य तो दो कारणों से होता है और तुम एक कारण से 
मानते हो; इसलिए एकान्त हो-जाता है । 
उत्तर :- भाई! समयसार की गाथा ३७२ में आ्राता है कि “मिट्टी 
घटभावरूप से उत्पन्न होती हुई कुम्भकार के स्वभाव से उत्पन्न होती है या 
मिट्टी के स्वभाव से ? यदि कुम्भकार के स्वभाव से उत्पन्न होती हो तो 
जिसमें घट को बनाने के अहंकार से भरा हुआ पुरुष. विद्यमान है और 
जिसका हाथ (घड़ा बनाने का) व्यापार करता है, ऐसे पुरुष के शरी राकार 
घट होना चाहिए; परन्तु ऐसा तो नहीं होता, क्योंकि अन्य द्रव्य के स्वभाव 
से किसी द्रव्य के परिणाम का उत्पाद देखने में नहीं आता | यदि ऐसा 
है तो फिर मिट्टी कुम्भकार के स्वभाव से उत्पन्न नहीं होती है, परन्तु मिट्टी 
के स्वभाव से ही उत्पन्न होती है; क्योंकि अपने स्वभावरूप से द्रव्य के 
परिणाम का उत्पाद देखा जाता है । 
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: इसप्रकार घड़ा मिट्टी से हुआ है, कुम्भकार से नहीं । मम से 
कार्य हुआ है- ऐसा हमें दिखाई नहीं देता । भले ही कुम्भकार ५ घड़ा मैं 
करता हूँ' ऐसे अ्रहंकार से भरा हो; तथापि उसका स्वभाव कही घड़े में 
आता-जाता या पसरता नहीं है, भ्रन्यथा कुम्भकार के स्वभाव से घड़ा होता 
हुआ दिखाई देता चाहिए; परच्तु घड़ा तो मिट्टी के स्वभाव से ही होता 
: है, कुम्भकार के स्वभाव से नहीं । इसलिए घड़ा मिट्टी का ही है, कुम्भकार 
का नहीं है। परन्तु जहाँ दो कारण कहे हैं, वहाँ जो वास्तविक कारण तो 
नहीं है, परन्तु उपचारमात्र कारण है; उसे सहकारी देखकर उस काल में 
वह होता है - ऐसा जानकर, दूसरा कारण यह भी है - ऐसा कहा है। इस- 
प्रकार दो कारणों से कार्य होता है, यह व्यवहार कथन किया है। ऐसी 
वस्तुस्थिति है। वीतराग का मार्ग बहुत सूक्ष्म है और गहन, है । 


(२१) भिन्न-भिन्न प्रकृतियों के परिणाम जिनके लक्षण हैं- ऐसे 
जो बन्धस्थान हैं, वे जीव में नहीं हैं; क्योंकि वे पुद्गलद्रव्य के परिणाममय 
होने से अनुभूति से भिन्न हैं। जितने प्रकार के बन्ध के परिणाम उत्पन्न होते 
हैं, वे सभी पुद्गलद्ग॒व्य के परिणाममय हैं; इसलिए वे अनुभूति से भिन्न हैं । 


(२२) अपना फल उत्पन्न करने में समर्थ कर्म-अवस्था जिसका 
लक्षण है, ऐसे उदयस्थान भी जीव के नहीं हैं; क्योंकि वे पुद्गलद्रव्य के 
परिणाममय होने से अनुभूति से भिन्न हैं । ः 


यह पर्याय में हुए विकारी भावों की बात है, कर्मों की नहीं । 
जिसको जीव श्र्थात्‌ द्रव्यस्वभाव कहते हैं, उस द्रव्यस्वभाव के ये उदयस्थाने 
नहीं हैं। जीव की पर्याय में उदय के जी असंख्यप्रकार बनते हैं, वे सब 
जीव के नहीं हैं। चार गति, क्रोच-मान-माया-लोभ आदि जितने उदय 
के प्रकार हैं; वे सव परमस्वभावभावरूप भगवान आत्मा के नहीं हैं; 
इसलिए उच सब उदयस्थानों को पुदूगलपरिणाममय कहा है।. वैसे तो 
उदय के स्थानों का भाव जोव की स्वयं की पर्याय है और वह कर्म के 
निमित्त की अपेक्षा बिना स्वयं से हुई है, परन्तु जिसे परमस्वभावभावरूप 
भगवान की दृष्टि हुई है - ऐसे धर्मी जीव को उदय के स्थान पर्याय में हैं, 
परन्तु द्वव्यदृष्टि से वे उसके नहीं हैं। वे उदयस्थान जीव में से निकल 
जाते हैं, इसलिए भी उन्हें पुद्गलद्गव्य के परिणाममय कहा है। 
उदय के - विकार के जितने प्रकार हैं; वे सब निश्चय से तो जीव 
से हुए हैं, कर्म से नहीं; क्योंकि कर्म तो परद्रव्य हैं, वे जीव को छते ही 
नहीं हैं; तो फिर उनसे उदयभावरूप विकार कंसे हो ? तत्त्वार्थसूत्र में भी 
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उदयभाव जीव के स्वतत्त्वरूप कहे हैं, क्योंकि वे जीव की पर्याय में उसकाल 
में स्वयं से उत्पन्न होते हैं; परन्तु यहाँ पुदूगल के परिणाममय, कहा है, 
क्योंकि त्रिकालीस्वभाव में विकार उत्पन्न करने का कोई गंगा नहीं है। 
श्रत: त्रिकालीस्वभाव की दृष्टि से निमित्त के श्राधीन हुए भाव निमित्त के 
हैं - ऐसा कहा है, परन्तु इसकारण ऐसा नहीं समभ लेना कि उदयभाव 
निभित्त से होते हैं। निमित्त उपचारमात्र है, यथार्थका रण तो उपादान है। 


उदयस्थान जीव के परिणाम हैं, परन्तु इस गाथा में बे शुद्धजीव 
के नहीं हैं - ऐसा कहा है। वह स्वभाव की श्रपेक्षा से कहा है। आत्मा 
त्रिकाली शुद्ध चेतन्यस्वभावमय है। उस चेतन्यस्वभाव की दृष्टि होने पर 
विकार का परिणाम नहीं होता, इसकारण पुद्गल का परिणाम कहा 
है। वस्तु का स्वरूप जैसा है, वेसा यथार्थ समझना चाहिए।. 


(२३) गति, इन्द्रिय, काय, योग, वेद, कषाय, ज्ञान, संयम, दर्शन, 
लेश्या, भव्य, सम्यक्त्व, संज्ञा और आहार जिनका लक्षण है; ऐसे जो 
मार्मणास्थान - वे सर्वे ही जीव के नहीं हैं, क्योंकि वे पुद्गलकद्रव्य के 
परिणाममय होने से अपनी अनुभूति से भिन्‍न हैं । ि 

अब मार्गरंणास्थानों की बात कहते हैं। उसमें पहले .गंति की बात 
है। गति का परिणाम तो जीव का है, यह शरीर गति नहीं है । अन्दर 
गति का जो विशेषभाव - उदयभाव है, वह गति है। मनुष्य, देव, तियेज्न्च 
और नरकगति के परिणाम जीव के हैं, परन्तु वे विकारी परिणाम होने से 
त्रिकालीस्वभाव की दृष्टि होने पर छूट जाते हैं; इसलिए वे परिणाम 
पुद्गल के हैं- ऐसा कहा है। यहाँ सभी चौदह मार्गेशास्थानों को पुदूगल 
का परिणाम कहा है। भाई ! आत्मा वस्तु तो शुद्ध परमात्मस्वरूप 
चिद्घन है, भ्रनादि-अ्रनन्त है, एकसमय में परिपुर्णास्वरूप प्रभु है, वस्तु तो 
वंत्तमान में पूर्णा है। श्रह्महा ! अ्रकेला स्वभाव का पिण्ड - ऐसे स्वभाव 
की दृष्टि में गति के विकारी परिणाम पुद्गल के हैं; क्योंकि वे परिणाम 
निकल जाते हैं, सदेव रहनेवाले नहीं हैं । पर्याय में जो विकारी परिणाम 
उत्पन्न होते हैं, वे द्रव्य या गुणा से उत्पन्न नहीं होते । श्रहों ! वीतरागदेव 
का मार्ग अद्भुत और अलौकिक है । 

अब भावेन्द्रियाँ और द्रव्येन्द्रियाँ - सभी पुद्गल के परिणाम हैं, यह 

कहते हैं । भगवान आत्मा अतीन्द्रिय महाप्रभु है । उसकी अपेक्षा भावेन्द्रियों 
को भी पुदूगल का परिणाम कहा है| ये इन्द्रियाँ तो जड़ - पुदूगलरूप ही 
हैं, परन्तु भावेन्द्रियाँ पर्याय अ्रपेक्षा तो जीव के ही परिणाम हैँ । 
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यदृष्टि से देखने पर भावेन्द्रियाँ त्रिकाली अतीन्‍्द्रियस्वभाव में 
नहीं हैं और वे निकल जाती हैं, सदेव नहीं रहतीं; इसलिए भावेन्द्रियों 
को पुदूगल का परिणाम कहा है। दूसरे प्रकार से कहें तो भावेन्द्रियों का 
परिणाम तो स्वयं से ही है, जिसमें कर्म के क्षयोपशम का निमित्तपना है । 
इसप्रकार भावेन्द्रिय के परिणाम दो कारणों से होते हैं - जहाँ ऐसा कहा 
वहाँ प्रमाण का ज्ञांन कराने के लिए कहा है, निमित्त का ज्ञान कराने के 
लिए कहा है। गजब बात है ! शास्त्र की शैली कोई ऐसी अनोखी है कि 
चारों शोर से मेल खाता है । भ्रहो ! अ्रद्भुतधारा बहती है ! ! 


सी शास्त्र की ३१वीं गाथा में आया है कि भावेन्द्रियाँ खण्ड- 
खण्डज्ञान को जनाती हैं, पूर्ण आत्मा को नहीं; इसकारणा वे परज्ञेय हैं । 
भावेन्द्रियों का विषय जो खण्ड-खण्डज्ञान है, वह ज्ञायक की अपेक्षा परज्ञेय 
है। इन्द्रियों को जीतना - इसका क्या तात्पय है ? तो कहते हैं :-(१) 
खण्ड-खण्डज्ञानरूप भावेन्द्रियाँ (२) जड़रूप द्रव्येन्द्रियाँ (३) और उनके 
विषय देव-शास्त्र-गुरु आदि - ये सब परज्ञेय हैं; इन तीनों को जीतना श्रर्थात्‌ 
उनसे भिन्न एक ज्ञायकभाव को जानना ही इन्द्रियों को जीतना है । 


. ' अब काय की बात करते हैं। यहाँ बाह्य शरीर की बात नहीं है, 
परन्तु अन्दर की योग्यता की बात है। यह काय जीव की नहीं है, क्योंकि 
वह पुदूगल के परिणाममय है । 


अरब योग अर्थात्‌ मन-वचन-काय के निमित्त से जो अन्दर श्रात्मा में 
योग की क्रिया या कम्पन होता है, वह जीव का नहीं है; क्योंकि वह पृद्गल- 
द्रव्य के परिणाममय है । यह बात पहले विस्तार से झा गई है । 


इसीप्रकार पुरुष आदि वेद के जो परिणाम हैं, वे सव जीव के नहीं 
हैं; क्योंकि वे पुदूगल के परिणाम हैं । जो तीन प्रकार के वेद के परिणाम 
होते हैं, वे उनके 'जन्मक्षण' में होते हैं, इसकारण स्वयं से होते हैं । उन्हें 
जिसप्रकार पर की अपेक्षा नहीं है, उसीप्रकार द्रव्य-गणा की भी अपेक्षा 
नहीं है। द्रव्य-गुण की अपेक्षा उन्हें क्‍यों हो? क्‍योंकि द्रव्य-गण तो 
शुद्ध हे श्लार पर की अपेक्षा भी क्‍यों हो ? क्‍योंकि पर तो भिन्न है। तो फिर 
दो कारण कंसे कहे हैं? यह तो प्रमाण का ज्ञान कराने के लिए कहा है । 
तथा जो वासना उत्पन्न होती है, वह है तो जीव की पर्याय; परन्तु 
प्रिकाली द्रव्यस्वभाव में वह नहीं है तथा स्वभाव की दृष्टि करने पर वह 
परिणाम जीव में से निकल जाता है, इसकारण उस वासना के परिणाम 
का यहाँ पुदुगल का परिणाम कहा है। 
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दूसरे प्रकार से कहें तो वेद के भावरूप जो विकारी वासना होती 
है, उसका अशुद्ध-उपादान तो स्वयं ही है तथा जड़ वेद का उदय, उसमें 
निमित्तः है। यहाँ उपादान कारण के साथ ही औपचारिक कारण जो 
निमित्त है, उसको मिलाकर प्रमाराज्ञान कराया है, परन्तु उसके कारण 
परनिमित्त से विकार की वासना होती है -ऐसा नहीं समझना । अपनी 
पर्याय में विकार अपने से ही होता है, वह परकारकों की श्रपेक्षा नहीं 
रखता । (देखो पंचास्तिकाय गाथा ६२) 


प्रश्व:- यदि विकार पर से न हो और अपने से ही हो, फिर तो वह 
स्वभाव हो जाएगा ? 


उत्तर :- विकाररूप होना उससमय पर्याय का स्वभाव है। स्वस्थ 
भवन स्वभाव: । स्वयं से वह पर्याय होती है, इसलिए स्वभाव है । विकार 
भी उससमय कासत्‌ है कि नहीं ? हाँ, है; तो निश्चय से सत्‌ का कोई 
हेतु नहीं हो सकता । उत्पाद, व्यय, श्रौव्य-तीनों ही सत्‌ हैं। भले ही 
उत्पाद या व्यय विकाररूप हों; परन्तु वे सत्‌ हैं और सत्‌ अ्रहेतुक होता 
है। उस काल का वह स्वतंत्र सत्‌ है तो उसमें अ्रसत्‌ (उससे श्रन्य) की 
अपेक्षा कैसे हो ? परन्तु यहाँ तो उस सत्‌ को त्रिकाली सत्‌ की भी अपेक्षा 
नहीं है । विकारी पर्याय अ्रपनी श्रपेक्षा से, वत्तमान सत्‌ होने पर भी, 
उसको अपेक्षा से पुदूगल का परिणाम कहा है। विकारी पर्याय वत्तेमान 
सत्‌ का सत्त्व है - उस अपेक्षा से देखें तो वेद का विकारी परिणाम स्वयं 
से होता है; वह वेदकर्म के उदय से आत्मा में हुआ है - ऐसा बिलकुल नहीं 
है । अहो ! वीतराग का पंथ परम अद्भुत है। 
श्री पण्डित बनारसीदासजी ने भी कहा है :- 
ज्ञान नेन किरिया चरन, दोऊक शिवमग धार; 
उपादान निहचे जहाँ, तहाँ निमित्त व्यवहार ॥३॥। 
उपादान निहचे जहाँ, तहाँ निमित्त पर होय; 
भेदज्ञान परवान विधि, बिरला बूके कोय ॥४॥ 
उपादान बल जहाँ-तहाँ नहि निमित्त को दाव; 
एक चक्र साँ रथ चले, रवि को यहै स्वभाव ॥॥५॥। 
अब कषाय की बात करते हैं। कोध्चन, मान, माया व लोभ के 
परिणाम, शुभ या अशुभभाव, सभी कपषायें तथा जिस भाव से तीर्थंकर 
प्रकृति का बंध होता है - वे सभी भाव पुद्गल के परिणाममय हैं । भगवान 
आत्मा तो अकषायस्वरूप वीतरागमूर्ति प्रभु है। उसमें कषाय के परिणाम 
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नहीं हैं। जो कषाय के परिणाम जीव की पर्याय में हुए हैं; वे निश्चय से 
स्वयं से हुए हैं, परकारकों से नहीं । स्वभाव की दृष्टि से देखने पर वे 
कषाय के परिणाम स्वभावभूत नहीं हैं और पर्याय में से निकल जाते हैं, 
इसलिए उन्हें पुदूगल के परिणाम कहा है। यदि कषाय की उत्पत्ति दो 
कारणों से कहें तो निमित्तकारण को मिलाकर उपचार से कह सकते हैं, 
परन्तु निमित्तकारण वास्तविक कारण नहीं है। यहाँ तो इस सिद्धान्त 
का निर्णाय कराते हैं कि जिस द्रव्य की, जो पर्याय, जिस काल में, उत्पन्न 
होनेवाली है; उस द्रव्य की, वह पर्याय, उसी काल में, अपने स्वयं के कारण 
से होती है; पर से या निमित्त से नहीं होती । 


इसी प्रकार ज्ञान के भेद भी ज्ञिकाली, शुद्ध, एक, ज्ञायकभावस्वरूप 
आत्मा में नहीं हैं। ये मति, श्रुत आदि ज्ञान के भेद जीव में नहीं हैं; 
क्योंकि वे पुद्गलद्गव्य के परिणाममय हैं । श्रहाहा ! यह तो गजब बात है ! 
चेतन्यस्वभावी शुद्ध जीववस्तु त्रिकाल एकरूप अभेद है । उसमें ज्ञानमार्गंणा 
का अर्थात्‌ ज्ञान के भेदों का अभाव है। अभेदस्वभाव में भेद का अ्रभाव 
है - ऐसा कहा है। श्री नियमसार के शुद्धभाव अधिकार की ४३वीं गाथा 
में कहा है कि शुद्धभाव में मार्गणास्थान नहीं हैं और यहाँ कहा है कि 
जीव में मार्गशास्थान नहीं हैं- दोनों एक ही बात हैं। शुद्धभाव में विकल्प 
(भेद) जिसके लक्षण हैं, ऐसे मार्गरास्थान नहीं हैं। शुद्धभाव श्रर्थात्‌ 
दृष्टि का विषय जो त्रिकालशुद्ध श्रभेद जीववस्तु है, उसमें ज्ञान के भेद 
नहीं हैं। पाँच ज्ञान व तीन अज्ञान -ये सब ज्ञान के भेद, अभेद चैतन्य- 
स्वरूप आत्मा में नहीं हैं। भेद वास्तव में व्यवहार हैं और इसकाररा वे 
भेद त्रिकालीस्वभाव में - निश्चयस्वरूप में नहीं हैं, ऐसा कहा है । पर्याय 
में जो ज्ञान के भेद हैं, वे भ्रशुद्धनिश्वयनय से जीव के हैं; परन्तु शुद्धनिश्चय- 
चय से देखें तो वे ज्ञान के भेद शुद्धजीववस्तु में नहीं हैं । 


भ्रश्त :- वन्ध का एकमात्र कारण रागादि होते हुए भी प्रक्ृतियाँ 
भिन्न-भिन्न बँधती हैं और उनकी स्थितियाँ भी भिन्न-भिन्न पड़ती हैं- 
इसका क्‍या काररा है ? 


... उत्तर :-अपने उपादान कारण से ऐसा होता है। उपादान स्वतंत्र 
हैं, इसलिए ऐसा होता है। निमित्तरूप से राग एक जैसा ही होता 
है; तथापि भ्रपनी योग्यता के कारण प्रकृति-विशेष की योग्यता से पर्यायें 
भिन्न-भिन्नरूप हैं। विपरीतभाव एक होते हुए भी ज्ञानावरणशीकर्म की 
स्थिति तीस कोड़ा-कोड़ी सागर, मोहनीयकर्म की स्थिति सत्तर कोड़ा-कोई 
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सागर और नामकर्म की स्थिति बीस कोड़ा-कोड़ी सागर बँधती है। 
यह अन्तर उपादान से.- उससमय बंधनेवाले परमाखणुआओ्रों की पर्यायगत 
योग्यता से ही है; निर्मित्तकारणों से नहीं | निमित्त तो सबका एक है 
तथापि प्रकृतियों के कार्य में जो भेद पड़ता है, वह स्वतंत्र अ्रपने-अपने 
उपादान के कारण' से है। परमाणु की स्थिति कम या अधिक होना, वह 
उसकी स्वयं की योग्यता है । 

' धघवला के छठे भाग में पृष्ठ १६४ पर भी लिखा है कि “प्रकृति- 
विशेष होने से इन सूृत्रोक्त प्रकृृतियों का यह स्थितिबन्ध होता है। सभी 
कार्य एकान्त से बाह्य अर्थ की अपेक्षा करके ही उत्पन्न नहीं होते हैं, श्रन्यथा 
धान्य के बीज में से जौ के अंकुर की भी उत्पत्ति का प्रसंग प्राप्त होगा । 
किन्तु इसप्रकार के द्रव्य तीनों ही काल में किसी भी क्षेत्र में नहीं हैं, जिनके 
बल से धान्य के बीज से जौ के अंकुर को उत्पन्न करने की शक्ति हो सके | 
यदि ऐसा होने लगे तो श्रनवस्था दोष. प्राप्त होगा, इसलिए अंतरंग कारण 
से ही कार्य की उत्पत्ति होती है- ऐसा निश्चय करना चाहिए 
._- - देखो! अ्रतिस्पष्ट कहा है कि सभी कार्य बाहर की एकान्त अपेक्षा 
करके उत्पन्न नहीं होते। यदि कार्य. बाह्य कारण से ही उत्पन्न हों तो 
धानन्‍्य से जौ की उत्पत्ति होगी । यदि पर के कारण काये हो तो जड़ में से 
चेतन और चेतन में से जड़ उत्पन्न होंगे। तथा कार्यसंबंधी कोई नियम 
ही नहीं ठहरेगा, किसी निमित्त का भी मेल नहीं रह सकेगा; इसलिए कोई 
भी कार्य हो,वह अंतरंग कारण से ही उत्पन्न होता है - ऐसा निश्चित 
करना । निमित्तकारण -एक- होते हुए भी उपादान की योग्यता से ही 
प्रकृतियों की स्थिति भिन्न-भिन्न बंधती है । । 

स्वामी. समन्‍्तभद्वाच्ार्य नें- दो कारण सिद्ध करने के. लिए दो 
कारणों से कार्य होता है -ऐसा कहा है। स्वयंभूस्तोत्र तो भक्ति का स्तोत्र 
है; अ्रत: उपादान के.कार्यकाल में निमित्त होता है, यह बात ग्रहण की है । 
यदि निमित्त उपस्थित हो, परल्तु उपादान का कार्यकाल न हो तब भी 
निमित्त से कार्य हो जाय - ऐसा नहीं होता है । यद्यपि जब-जब उपादान 
का कार्यकाल होता है, तब-तब निमित्तरूप से अन्य वस्तु उपस्थित रहती 
ही है; तथापि निमित्त के कारण उपादान में कार्य हुआ, ऐसा नहीं है। 
निमित्त और उपादान -दोनों साथ में ही हैं तो भी ऐसा निर्णय करना 
चाहिए कि अभ्यन्तर कारण से ही कार्य की उत्पत्ति होती है । 
ग्रे भगवान ! तू क्‍या करता है? प्रभु ! तू परमानन्द का 
नाथ भगवान है न? आत्मा तो सदा भगवानस्वरूप या परमात्मस्वरूप 
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ही है। भाई ! सिद्ध के स्वरूप और तेरे स्वरूप में क्‍या अन्तर है ? जो 'जिन' 
का स्वरूप है, वही आत्मा का स्वरूप है। वत्तमान में ही तेरा परमात्म- 
स्वभाव है; इसलिए उसमें दृष्टि दे तो तेरा-कल्यारा होगा ! 


दृष्टि की पर्याय स्वयं है तो क्षरिगक, परल्तु उस पर्याय में त्रिकाली 
भगवान की स्वीकृति होने से पर्याय में परमात्मा.दिखाई देता है, ज्ञात 
होता है; व्यवहार के विकल्प से आत्मा प्राप्त नहीं होता । जैसे व्यवहार 
हो भले ही, परन्तु वह निश्चय में मदद नहीं करता; उसीप्रकार निमित्त 
हो भले, परन्तु वह पुदू्गल या जीव - किसी की भी उस-उस समय उत्पन्न 
होनेवाली पर्याय की कुछ भी मदद नहीं करता । " 


प्रश्न ः- निमित्त सहकारी है -ऐसा शास्त्रों में तो आता है न ? 


उत्तर :-यहाँ सहकारी का अर्थ समकाल है, मात्र इतना ही 
समभना । कार्य की उत्पत्ति के समय साथ-साथ रहनेवाला है, इसलिए 
सहकारी कहा है । कुछ सहायता करने की अपेक्षा से सहकारी नहीं कहा । 
यदि निमित्त कार्य में सहायता करता हो तो धर्मास्तिकाय तो अनादि से 
पड़ा है, उसके कारण निरन्तर गति होना ही चाहिए; परन्तु ऐसा नहीं 
होता । जीव स्वयं -गति करे, तब धर्मास्तिकाय निमित्त होता है; 
अन्यथा नहीं । गति के समय जेसे धर्मास्तिकाय निमित्त है; उसीप्रकार 
(गतिपू्वंक) स्थिति के काल में अ्रधर्मास्तिकाय निमित्त है। जब गति 
करता है, तब भी अ्रधर्मास्तिकाय तो मौजूद है ही; फिर वह निमित्त क्‍यों 
नहीं हुआ ? भाई ! इसका अर्थ इतना ही है कि परिणमनस्वभादी जीव 
श्रौर पुदूगल जब स्वयं गतिरूप परिणमन करें, तब : धर्मास्तिकाय 
निमित्त होता है और जब गतिपूर्वक स्वयं रुकें, तब श्रधर्मास्तिकाय निमित्त 
होता है। वस्तु का स्वरूप ही ऐसा है, इसमें तक नहीं चलता । 


यहाँ कहते हैं कि ज्ञान में भेद डालना, वह पुदूगल का परिणाम है। 
भगवान आत्मा अ्भेद एकरूप चैतन्यवस्तु है, उसमें ज्ञान के भेदों का लक्ष्य 
करने पर राग ही उत्पन्न होता है और राग पुद्गलद्र्य का परिणाम है। 
नियमसार, शुद्धभाव अधिकार (गाथा ४२) में ज्ञान के भेदरूप जो मार्ग णा- 
अर हैं, उनको “'विकल्पलक्षणानि' कहा हैं। भेद का स्वरूप ही 
..पलक्षण' है। गति, इन्द्रिय श्रादि भेदस्वरूप जो चौदहगुणस्थान हैं 
सा जीव के नहीं हैं। जीव कहो या शुद्धभाव कहो -दोनों एक ही हैं । 
2 458 आुद्धठभाव को जीव कहा है और वहां जीव को 
>डभाव कहा हू। रागादि तो जीव के स्वरूप हैं ही नहीं, किन्तु 
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भेद भी निश्चय से जीव के स्वरूप नहीं हैं। नियमसार की गाथा ५० में 
आता है कि पर्याय पर है, इसलिए निश्चय से वह जीव का स्वरूप नहीं 
है। भाई ! अभेददृष्टि हुए बिना सम्यग्दर्शन नहीं होता और अभेद की 
दृष्टि उत्पन्न होने में निमित्त या व्यवहार कुछ भी मददगार नहीं हैं। 


आत्मा अभेद एकरूप त्रिकालीद्रव्य है। उसमें भेद कंसा ? राग 
केसा ? उसमें एकसमय की पर्याय भी कैसी ? भाई ! गंभीर बात है ! 
समय थोडा है और करने को बहुत है। श्रधिकांश जीवों को . बाहर का 
मोह अधिक है। बाहर के त्याग की बात देखकर वे खुश हो जाते हैं, परन्तु 
बाहर का त्याग आत्मा में है ही कहाँ ? यहाँ तो कहते हैं कि ज्ञान के भेद 
ही आत्मा में नहीं हैं तो ये सब बाह्य क्रिया-काण्ड आत्मवस्तु में कैसे संभव 
हैं? मिथ्यात्व के त्याग बिना दूसरा कोई त्याग हो ही नहीं सकता। 
निमित्त, राग व भेद को दृष्टि में से छोड़ना और अभेद एकरूप निर्मल 
आनन्दस्वरूप भगवान आत्मा की दृष्टि करना ही मिथ्यात्व छोडना है । 


अब संयम पग्र्थात्‌ चारित्र कीबात करते हैं। संयम. के भेद भी 
जीव के नहीं हैं; क्योंकि वे पुद्गलपरिणाम हैं। श्रात्मा शुद्ध शायकभाव 
त्रिकाल एकस्वरूप है| उसमें संयम के, भेद कैसे ? भेद के लक्ष्य से तो राग 
ही होता है; इसलिए अभेद में चारित्र के भेद भी पुदूगल के परिणाम 
हैं। चारित्र पर्याय भी है. और त्रिकाली गुण भी है। त्रिकाली चारित्र- 
गुण के पर्यायरूप भेद विकल्प के कारण हैं । इसकारण भेद को 
पुदूगल का परिणाम कहा है। संयमस्थान 'विकल्पलक्षणारि' श्र्थात्‌ 
भेदस्वरूप हैं; इसलिए त्रिकाली शुद्ध जीवद्रव्य में ये संयम के भेदस्थान 
नहीं हैं। भाई ! मार्ग बहुत अलौकिक है; परन्तु लोगों ने इसे बाहर के 
माप से कल्पित कर लिया है कि यह त्याग किया और राग को घटाया; 
परन्तु भ्रव चेतन्यवस्तु दृष्टि में आये बिना राग कैसे घटे ? अरहाहा ! राग 
तथा भेद का जिसमें अ्रभाव है-ऐसे दृष्टि के विषय को दृष्टि में लिए 
बिना राग किसप्रकार घट सकता है श्रर्थात्‌ वास्तव में राग तब तक नहीं 
घटता, जब तक भेदविज्ञान होकर आत्मानुभव नहीं हो जाता । 


मोक्षमार्ग प्रकाशक में शिष्य ने प्रश्न किया है कि प्रभु ! शुभभाव 
वालों के अशुभराग तो घटता है; इसलिए इतना चारित्र तो कहो ? इसके 
उत्तर में वहाँ कहा है कि जिनको सम्यग्दर्शन हुआ है, अभेद की दृष्टि हुई 
है, उनके ही वास्तव में अशुभभाव घटता है; परन्तु जिन्हें वस्तुस्वभाव 
की दृष्टि नहीं हुई है, चेतन्यनिधान नजर में नहीं श्राया है; उन जीवों के 
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शुभभाव के समय भी अ्रशुभभाव घटा ही नहीं | शुभाशुभभावरहित शुद्ध- 
चेतन्य के जाने बिना शुभभाव के समय अशुभभाव घटे - ऐसा तीनकाल में 
भी कभी बनता नहीं है, क्योंकि उनके मिथ्यात्व तो पूरा का पूरा पड़ा है। 
भाई ! त्रिकाली पूर्रानन्द के नाथ को जिन्होंने अनुभव में लिया है, उनके 
ही शुभभाव के समय अशुभभाव घटते हैं और क्रम-क्रम से घटकर राग 
नष्ट हो जाता है। अहाहा ! जिसमें राग नहीं है, भव नहीं है, भव का 
भाव नहीं है, अपूर्णता नहीं है-ऐसे पूर्रास्वभावमय शुद्ध चेतनन्‍्यभगवान 
के निधान को जिसने देखा है, उसे शुभभाव के समय अशुभभाव घटता है 
और वही शुद्ध चेतन्‍्यवस्तु के आश्रय से शुभभाव को भी घटाकर क्रम-क्रम 
से स्वाश्रय की पूर्णाता करके मक्ति प्राप्त करेगा । 


दृष्टि में पूर्ण शुद्ध परमात्मस्वरूप नहीं आवे तो राग कसे घट सकता 
है? मिथ्यात्व की. उपस्थिति में श्रशुभ कैसे घटे ? भाई ! मिथ्यात्व 
मन्द हो - यह कोई अपूर्व उपलब्धि. नहीं है। वेसे तो अ्रभव्य को भी 
मिथ्यात्व और अनन्तानबन्धी का रस मन्द हो जाता है, परन्तु मन्द या 
तीव्र - यह कोई उपलब्धि नहीं है, उपलब्धि तो मिथ्यात्व के अभाव में है। 


समयसार की टीका में श्री जयसेनाचार्य ने कहा है कि भ्रभव्य जीव 
जब शुभभाव अति उम्ररूप से करता है, तब उसे मिथ्यात्व व अनन्तानुबन्धी 
के अनुभाग का रस मन्द होता है; परन्तु मन्द पड़े, उससे क्या लाभ ? 
अभाव होना चाहिए, वही वास्तव में लाभप्रद है । 


यहाँ कहते हैं कि संयम के स्थान '(विकल्पलक्षणारिए/ अर्थात्‌ भेद- 
स्वरूप होने से भगवान आत्मा में नहीं हैं । यह अ्जीवतत्त्व का अधिकार 
चलता है, इसलिये वे अजीव के होने से जीव के नहीं हैं; इसप्रकार प्रतिषेध 
से वात की है । पहले जीव का स्वरूप 'ऐसा है, ऐसा है' - इसप्रकार अ्रस्ति 


से वात की थी; परल्तु यहाँ जीव में 'ये नहीं हैं, ये नहीं हैं' - इसप्रकार 
निषेध से बात करते है । 


अ्रव चक्ष, अचक्ष, अवधि और केवलदर्शन - ऐसे दर्शन के जो भेद- 

स्थान हैं, वे वस्तु में - त्रिकालशुद्ध जीवद्रव्य में नहीं हैं; ऐसा कहते हैं । 
पुद्ध वस्तु तो परमपवित्र है; परन्तु पर्याय में जो अशुद्धता होती है - वह 
अपने विपरीत पुरुषार्थ से होती है, कर्म के कारण नहीं होती । स्वयं राग 
में झटका है - रुका है; कर्म के कारण नहीं रुका है, वल्कि श्रपनी ही 
हल के कारण रुका है। पंचास्तिकाय में श्राता है कि 'विपय की प्रतिबद्धता 
७ “पगरण जोव रुका है, कर्म के कारण नहीं । भाई ! पूरगानन्‍्द का 
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नाथ भगवान अन्दर विराजता है, उसका तो आ्राश्नय लिया नहीं और पर 
का आश्रय लिया है- यह तेरा स्वयं का ही अपराध है। वह अपराध 
पर-पदार्थों ने भी नहीं कराया है । 


प्रश्न :- कोई कहता है कि ५०% (पचास प्रतिशत) उपादान का 
ग्रोर ५०% (पचास प्रतिशत) निमित्त का अपराध मानो न ? । 


उत्तर :- भाई ! शत-प्रतिशत आ्रात्मा का - उपादान का ही अपराध 
है | अंशमात्र भी पर का -निमित्त का अपराध नहीं है । श्रात्मा की भूल 
शत-प्रतिशत आत्मा में है और निमित्त शत-प्रतिशत श्पने में है। अरे ! 
सच्चा वस्तु का स्वरूप केसा है ? इसकी जिसको खबर नहीं हो, उसे धर्म 
कहाँ से हो ? कंसे हो ? भाई ! इस संसार में से तो निकल जाना ही 
श्रेयस्कर है। ये संसार के भाव और भेद के भाव इस शुद्ध जीववस्तु में 
नहीं हैं। जो ये भेद हैं, वे. सब वस्तु में स्वयं के कारण ही हैं, कर्म के 
कारण नहीं । कर्म के कारण ज्ञान रुक गया है-ऐसा नहीं है । ज्ञान 
स्वयं ही उल्टी परिणति से हीनपने 'परिणमता है और इसकारण ही 
ग्रल्पज्नंपना है, उसमें उपादानकारंण तो निज का है, ज्ञानावरणीय कम तो 
निमित्त-मात्र है। | 

कृष्ण, नील, कापोत, पीत, पद्म और शुक्ल -ऐसे जो लेश्याश्रों के 
भेद हैं, वे शुद्ध जीवद्रव्य में - वस्तु में नहीं हैं । | 

भव्य व अभव्य - ऐसे भेद भी जीव के नहीं हैं। भव्य व अ्रभव्यपना 
तो पर्याय में है । चेतन्यस्वभावी वस्तु में भव्य-प्रभव्यपने का भेद नहीं है । 
इसका रण भव्य हो या ग्रभव्य, वस्तुपने शुद्ध होने से प्रत्येक जीव समान है । 

ग्रब कहते हैं कि क्षायिक, श्ौपशमिक तथा क्षायोपशमिक - ऐसे जो 
समकित के भेद हैं, वे जीव के नहीं हैं। सम्यरदर्शन का विषय जो अखण्ड 
धथ्र॒व आत्मंद्रव्य है, उसमें सम्यग्दशंन के भेद नहीं हैं। भाई ! बहुत सुक्ष्म 
बात है। प्रभु ! तुझे प्रगट में परमात्मा बनना है न ? वास्तव में तू द्रव्य- 
स्वभाव से तो परमात्मा है ही, परन्तु पर्याय में परमात्मा बनना शेष है । 
भाई ! तू ऐसे अभेद परमात्म-स्वरूप में रह, उसमें गुणभेद या परयायभिद 
नहीं हैं और ऐसी अभेददृष्टि होने पर तू अल्पकाल में पर्याय में भी 
परमात्मपद पायेगा । यहाँ भेद का लक्ष्य छड़ाने के लिये ही उपशम, क्षय, 
क्षयोपशम रूप-ये समकित के भेद परमात्मस्वभाव में नहीं है - यह 
कहा है | एकसमय में पूर्ण ज्ञानरसकन्द शुद्ध चेतन्‍्यघन वस्तु का त्रिकाली 
प्रवाह मात्र चेतन्य““चेतन्य*चैतन्यरूप है। इसलिये भेद के विकल्‍प में 
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मत जा ! निमित्त का लक्ष्य छोड़ दे !! और जो त्रिकाली प्र व चतन्य है 
वहाँ दृष्टि दे ! स्थिर हो जा ! ! 


व्यवहार से धर्म होता है -ऐसा माननेवालों को यह बात एकान्त 
जेसी लगती है और वे सोचते हैं कि पाँच महात्रत पालें, अनेक क्रियायें करें, 
रसों का त्याग करें-ये तो कुछ नहीं, और बस श्रात्मा"“आत्मा करने 
से क्या धर्म हो जाएगा ? वाह ! श्रच्छा धर्म है ! उनसे कहते हैं कि भाई, 
ये धर्म नहीं हैं ग्र्थात्‌ इनसे धर्म नहीं होता, बल्कि ये तो संसारभाव 
हैं। जीव चाहे नववें ग्रेवेयक में जाए या सातवें नरक में, है तो औदयिक 
भाव में ही न ? भरे ! वस्तु के स्वरूप में जहाँ भेद भी नहीं है तो उदयभाव, 
कहाँ से होगा ? ग्रे ! क्षायिकभावों के स्थान भी जीव में नहीं हैं । 
नियमसार की ४३वीं गाथा में झाता है कि क्षायिकभाव, उदयभाव, 
उपशमभाव और क्षयोपशमभाव के स्थान जीव में नहीं हैं। ऐसा श्रानन्‍्द 
का नाथ प्रभु अपने पूर्ण रूप में अ्रन्दर विराजमान है, वहाँ दृष्टि दे तो तुभे 
अपने परमात्मा से भेंट होगी। संज्ञी-असंशीपना भी वस्तु में नहीं है । 
वस्तु (आत्मा) संज्ञी या असंज्ञी नहीं है, वस्तु तो शुद्ध चिद्रप एकाकार है। 


आहार-प्रनाहारपना वस्तु में - आत्मा में नहीं है। आहार लेने का 
विकल्प या अनाहारीपने का विकल्प -ये दोनों पर्यायें हैं, ये वस्तु में नहीं 
हैं। इसप्रकार सभो .मार्गणास्थान जो भेदरूप हैं, वे जीव के नहीं हैं 
क्योंकि वे पुद्गलद्ग॒ब्य के परिणाममय हैं | देखो ! भेद के भावों को भी 
पुदुगल के परिणाम कहा है, क्योंकि ग्रभेदस्वरूप चेतन्यमूर्ति में भेद कैसा ? 
पहले ऐसा कहा कि सभी मार्गणास्थान जीव में नहीं हैं, क्योंकि वे पुदूगल- 
द्रव्य के परिणाममय हैं और इसकारण अनुभूति से भिन्न हैं। अन्तर में 
अभेद की अनुभूति होने पर अनुभूति में भेद तो नहीं श्राते; वल्कि भिन्न 
रह जाते हैं । अहो ! ऐसी अ्रदूभुत बात है ! 


(२४) भिन्न-भिन्न प्रकृतियों का अ्रमुककाल तक कालान्‍्तर में साथ 
रहना - जिसका लक्षण है, ऐसे सभी स्थितिवंधस्थान भी जीव के नहीं 
हैं; क्‍योंकि वे पुद्गलद्गव्य के परिशाममय होने से अनुभूति से भिन्न हैं । 


जीव में कर्म की स्थितिवंध के भेद तो हैं ही नहीं किन्तु जो जीव 
को पर्यायगत योग्यता है, वह भी जीव की नहीं है । कर्म में जो प्रकृति 
भदेंश, स्थिति और अनुभागवंध होते हैं, वे अपने उपादान में - जड़ 
+रन्‍्तु जीव की पर्याय में कर्म के श्रनसार जो योग्यता जीव में है 


जप 


असम कम निमित्तमात्र है। जहाँ निमित्त है, वहाँ उपादान में भी . . ने 
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ऐसी ही योग्यता होती है। कमंप्रकृति से भिन्न, उसप्रकार का अशुद्ध- 
उपादान जीव में-स्वयं में है, कमंप्रकति तो उसमें निमित्तमान्र है। 
कर्मप्रकृति में जितनी योग्यता है, उतने ही प्रमाण में जीव की पर्याय में 
अशुद्धता की योग्यता है। लेकिन यहाँ कहते हैं कि ये सभी स्थितिबंध के 
स्थान जीव में नहीं हैं । ५; 


प्रश्त:- विकार तो एक जाति का है, तथापि कर्म की प्रकृति में 
भिन्‍न-भिन्‍न स्थिति केसे पड़ती है ? 

उत्तर :- प्रकृतियों की विशेषता के कारण ऐसा होता है। प्रकृति में 
जो स्थिति पड़ती है, वह स्वयं के कारण से पड़ती है। निमित्तरूप से राग 
'तो एक है; तथापि स्थिति में ग्रन्तर पड़ता है, वह प्रकृतियों के उपादान 
की तत्समय की स्वतन्त्र योग्यता के कारण पड़ता है। अ्रहाहा ! गजब 
बात है । भाई ! वस्तु का स्वरूप ही ऐसा निराला है । 


(२५) कषायों के विपाक की अतिशयता जिनका लक्षण है - ऐसे 
सभी संक्लेशस्थान भी जीव के नहीं हैं, क्योंकि वे पुद्गलद्र॒व्य के परिणाम- 
मय होने से अनुभूति से भिन्‍त हैं । 

पर्याय में जो असंख्यप्रकार के अशुभभाव होते हैं, वे जीव के स्वरूप 
नहीं हैं। पहले प्रीतिरूप राग और शअ्रप्रीतिरूप देष इतना ही आया था। 
अब कहते हैं कि जीव की पर्याय में जो कषायों के विपाक का अतिशयपना 
है श्र्थात्‌ जो संक्लेशस्थान हैं- वे सभी जीव के नहीं हैं। यहाँ जंड़ विपाक 
की बात नहीं है, परन्तु जीव की पर्याय में हुए कषायों के विपाक की.बात 
है। जो कर्मो का विपाक है, उसी प्रमाण में आत्मा में भी कषायों का 
विपाक है। कषायों के संक्लेश परिणाम स्वतन्त्र हैं। कर्म का उदय तीत्र 
अनुभागवाला है, इसलिये संक्लेश परिणाम हुए हैं - ऐसा नहीं है । उससमय 
संक्लेश परिणाम कषायों के विपाकरूप हैं, वह स्वयं जीव की अपनी पर्याय 
है; परन्तु वे शुद्ध आत्मवस्तु में नहीं हैं। श्रह्याहा ! जिसको जीव कहते हैं, 
“भगवान आत्मा कहते हैं; उस शुद्ध चेतन्य में संक्लेश के स्थान नहीं हैं । 

भाई ! वस्तु तो त्रिकालंशुद्ध है। श्रशुद्धता तो पर्याय में है और 
वह अपने काररा से है, कर्म के कारण नहीं है | गोम्मट्टसार में आता है - 
'भावकलंक सुपउरा निगोदवार्स न मुंचति - निगोद के जीव भावकलंक 
'(भावकर्म ) में प्रचुर हैं। वहाँ द्रव्यकर्म की प्रचुरता नहीं कही है । उनके 
उपादान में अशुद्धतारूप भावकलंक की उग्रता है और वह अपने स्वयं के 
कारण है। यहाँ कहते हैं कि ये संक्लेशस्थानों के जो असंख्यप्रकार हैं, वे 
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सभी जीव के नहीं हैं; क्योंकि वे पुदूगल के परिणाममय होने से अनुभूति 
से भिन्न हैं । शुद्ध द्रव्यस्वभाव के आश्रय से जो निर्मल अनुभूति होती है - 
उसमें ये संक्लेशस्थान नहीं आते हैं, भिन्‍न रह जाते हैं; इसलिए वे 
संक्लेशस्थान जीव के नहीं हैं । न्‍ 


(२६) कषायों के विपाक की मन्दता जिसका लक्षरा है - ऐसे सभी 
विशुद्धिस्थान भी जीव के नहीं हैं, क्योंकि वे पुद्गलद्रव्य के परिशाममय 
होने से अनुभूति से भिन्‍न हैं । 

राग की मंदता के जो असंख्यप्रकार हैं, वे जीव के नहीं हैं -ऐसा कहते 
हैं। पर्याय में जो असंख्यप्रकार के शुभभाव होते हैं, वे ज्ञानानन्दस्वरूपी 
शुद्ध आत्मा से भिन्‍त हैं; क्योंकि शुद्ध आत्मद्रव्य की अनुभूति में वे शिन्‍्त 
रहते हैं । 'श्रात्मा से भिन्न हैं - ऐसा कहकर द्रव्यंस्वभाव ग्रहण किया है 
तथा अ्रनुभूति से भिन्‍त कहकर वत्तेमान पर्याय की बात ली है। 


भाई ! वीतराग का मार्ग बहुत सूक्ष्म है। शुभभाव करके भी 
ग्रज्ञानवश अ्नादि से जन्म-मरण करके चौरासी के चक्कर में भटक रहा 
है। यहाँ कहते हैं कि जिस शुक्ललेश्या का शुभभाव करके जीव नववें ग्रेवेयक 
गया, वह शुभभाव भी वस्तु में - आत्मा में नहीं है। फिर भी शुभभाव से 
कल्याण होगा - ऐसा माने तो यह बहुत बड़ा अज्ञान है। भाई ! अन्य 
जीवों की रक्षा का शुभभाव हो या जिसके द्वारा तीर्थंकर प्रकृति का बन्ध 
हो, ऐसा शुभभाव हो - ये सव शुभभाव शुद्ध जीववस्तु में नहीं हैं; क्योंकि 
शुद्ध जीववस्तु का अनुभव होने पर अनुभूति से वे सभी शुभभाव भिन्‍न रह 
जाते हैं, अनुभव में नहीं गाते हैं । 
शंका :- शुभभाव जीव के नहीं हैं तो क्या जड़ के हैं ? क्षायिकभावों 
के स्थान जीव के नहीं हूँ तो क्या जड़ के हैं ? श्ररे ! क्षायिकभाव तो सिद्धों 
फे भी हैं। सातवीं गाथा में कहा है कि ज्ञानो के दर्शन-ज्ञान-चारित्र नहीं हैं 
तो क्या दर्शन-ज्ञान-चारित्र श्रज्ञानी के होते हैं ? 
सप्ताधान :- भाई ! जरा घेय॑ से सुन ! ये भेद द्रव्यस्वभाव में नहीं 
है-ऐसा वहा है | जिस अपेक्षा से वात चलती है, उस अ्रपेक्षा से बात को 
मभना चाहिए। वापू ! ज्ञानी के शर्थात्‌ ज्ञाधिकनाव में ये दर्शन-ज्ञान, 
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अभ्यास के बिना समभने में कठिन मालूम पड़ती है, परन्तु क्या करें ? इस 
बात को अन्तर में बिठाने के लिए उग्र पुरुषार्थ करना चाहिए, क्योंकि 
इसके समभे बिना कोई रास्ता नहीं है । 


पर्याय में जो कुछ शुभभाव या कषाय की मंदता के विशुद्धस्थान होते 
हैं, वे सभी पुदूगल के परिणाम हैं और इसीकारण अनुभूति से भिन्न हैं । 
आत्मा अखण्ड अभेद शुद्ध चतन्‍्यघन वस्तु है । वत्तंमान पर्याय को ध्रव की 
ओर भुकाने पर श्रभेद वस्तु ज्ञात हो जाती है, परन्तु ये विशुद्धिस्थान के 
भेद उसमें दिखाई नहीं देते | अ्रहाहा ! शुद्धद्रव्य ध्येय बनाने पर जो 
निर्मल ध्यान की वत्तंमान पर्याय उदित होती है, उसमें ये व्यवहाररत्नत्रय 
के शुभभाव दिखाई नहीं देते । शुभभाव ध्यान की अनुभूति से भिन्‍न रह 
जाते हैं, इसलिये वे शुभभाव जीव के नहीं हैं; ञ्रत: वे लक्ष्य करने योग्य 
नहीं हैं। वत्तमान अवस्था का अन्दर ध्रुव अ्रभेद चेतन्यसामान्य की ओर 
भुकने पर, उस अवस्था में 'यह श्रुव अभेद चेतन्यसामान्य है'- ऐसा विकल्प 
नहीं है; परन्तु ऐसे ज्ञान, श्रद्धान का निर्मेल परिणमन है तथा वेसी अनुभूति 
है। उस अनुभूति में शुभभाव के भेद नहीं झ्ाते, किन्तु भिन्‍न रह जाते हैं; 
इसलिये वे शुभरागादि भाव जीव के नहीं हैं - ऐसा कहा है । 

(२७) चारित्रमोह के विपाक की क्रमशः निवृत्ति जिनका लक्षण 
है - ऐसे सर्व॑ संयमलब्धिस्थान भी जीव के नहीं हैं, क्योंकि वे भी पुद्गल- 
द्रव्य के परिणाममय होने-से अनुभूति से भिन्न हैं । 


अ्रब जो चारित्र की प्राप्तिस्वरूप संयमलब्धि के स्थान हैं, वे सब भी 
जीव के नहीं हैं - ऐसा कहते हैं। चारित्र की - संयम की निर्मल पर्यायें 
भेदरूप हैं, जबकि चिन्मात्र अखण्ड आत्मद्रव्य में चारित्र के भेद नहीं हैं - 
ऐसा यहाँ कहा है ग्र्थात्‌ निमित्त, राग और भेद का लक्ष्य करने योग्य नहीं 
है। देह-देवालय में पूर्णा परमात्मा चेतन्यदेव साक्षात्‌ स्वस्वरूप से विराज- 
मान है, उसकी ओर भूुकने पर वत्तंमान पर्याय को उसमें ढालकर एकाग्र 
करते हुये जो स्वानुभूति प्रगट होती है; उस स्वानुभूति में संयम के भेद 
नहीं झ्राते, भिन्‍न रह जाते हैं। किसी को ऐसा लगे कि यह तो एकान्त है 
ग्रंकेला निश्चय तो एकान्त है; परन्तु बापू ! निश्चय ही सत्य है, व्यवहार 
तो उपचार है । यह सम्यक्‌-एकान्त है । वीतरागदेव के द्वारा प्ररूपित मार्ग 
यही है, ऐसा ही है। त्रिकाली शुद्धद्रव्य को ध्येय बनाकर प्रगट हुई ध्यान 
की दशा में 'यह ध्यान व यह ध्येय! - ऐसा विकल्प नहीं रहता । दृष्टि के 
विषयभूत शुद्ध आत्मा में संयमलब्धि के स्थान नहीं हैं । तथा शुद्ध श्रात्मा 
को विपय करनेवाली दृष्टि - श्रनभति में भी वे संयमलब्पधि के भेद ज्ञात नहीं 
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होते, भिन्‍न ही रह जांते हैं। भाई ! वीतराग का मार्ग बहुत सूक्ष्म है, 
उसमें वाद-विवाद करने से पार नहीं पड़ सकती ।.- 


यहाँ संयमलब्धि के स्थानों को पुदूगल के परिणाम कहा है, उसमें 
क्षयोपशम चारित्र भी आ गया | पर्याय की ओर का लक्ष्य छुड़ाने के लिये 
न्रिकाली वस्तु में पर्याय को ढालने के लिये यहाँ संयमलब्धि के परिणाम 
को पुद्गल का कहा है भ्रथवा दूसरे रूप में कहें तो संयम के निर्मल परिणामों 
के स्थानों पर लक्ष्य जाने से विकल्प होते हैं, इसलिये उन्हें पुदूगल का 
परिणाम कहा है। श्रन्तर्मुख पुरुषार्थ बढ़ने से क्रम-क्रम से संयम की दशा 
बढ़ती है, परन्तु यहाँ कहते हैं कि वह दशा जीव की नहीं हैं; क्योंकि जो 
अनुभूति की पर्याय द्रव्य में ढलती है, उसमें संयम के स्थान या भेद नहीं 
आते श्रर्थात्‌ अनुभव में भेद नहीं भ्राते । ह 


' जैसे निमित्त परवस्तु होने से अ्रजीव है तथा राग में चेतन्य का अंश 
नहीं होने से श्रजीव है; उसीप्रकार संयम के भेदों को भी अ्रजीव कहा है, 
क्योंकि भेद का लक्ष्य करने पर राग ही उत्पन्न होता है। अ्रतः भेदों को भी 
राग की तरह भ्रजीव - पुदूगल का परिणाम कहा है । यह अजीव अ्रधिकार 
है, इसकारण जो जीव नहीं हैं, जीव में नहीं हैं - उन्हें पुदुयल का परिणाम 
कहा है। भाई ! अन्दर जा न ? अन्दर श्रानन्द का नाथ ग्रनादि-अ्रनंत 
अविचल त्रिकाली श्रुव चेतन्य भगवान है, उसे देख न ? उसे देखने पर 
संयमलब्धि के भेद नहीं दीखेंगे । 


संयमलब्धि के स्थान श्रर्थात्‌ क्रम-क्रम से राग की निवृत्ति और 
वीतराग संयम के परिणामों की प्राप्ति के जो स्थान हैं, वे सब जीवद्रव्य 
के नहीं हैं; क्योंकि शुद्धद्रव्य पर भुकने पर वे भेद अनुभूति में नहीं झ्राते । 


रु भेद द्रव्य में नहीं हैं ? परन्तु इसका सच्चा ज्ञान किसको होता है? 
जसको यथार्थदृष्टि प्राप्त हुई हो, द्रव्यस्वभाव की अनुभूति हुई हो; उसे 
यह न्ात हांता है कि द्रव्यस्वभाव में भेद नहीं हैं। भाई ! यह श्रनुभव की 
वात है । यह कहीं वाद-विवाद से पार पड़ जाय -ऐसी वरतु नहीं है । 
पण्डित वनारसीदासजी ने कहा है :- 
खोजो जीचे, वादो मरे-यह्‌ साँचो कहावत है' 

प्रश्न :- तत्त्वायंसूच में निसर्ग ज और झधिगमज के भेद से सम्यर्दर्ण 

दे प्रयार बाग फटा है झौर श्राप कहते हो कि निम्त्गंज से ही होता है ? 


दात सम भा में जाया के रा] 
“यह घात समस्त मे नहा काया | 


ने 
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अभ्यास के बिना समभने में कठिन मालूम पड़ती है, परन्तु क्या करें ? इस 
बात को अन्तर में बिठाने के लिए उम्र पुरुषार्थ करना चाहिए, क्योंकि 
इसके समझे बिना कोई रास्ता नहीं है । | 


पर्याय में जो कुछ शुभभाव या कषाय की मंदता के विशुद्धस्थान होते 
हैं, वे सभी पुदुगल के परिणाम हैं और इसीकारण श्नुभृति से भिन्न हैं । 
आत्मा अखण्ड अभेद शुद्ध चेतन्यघन वस्तु है। वत्तमान पर्याय को ध्रुव की 
ओर भुकाने पर श्रभेद वस्तु ज्ञात हो जाती है, परन्तु ये विशुद्धिस्थान के 
भेद उसमें दिखाई नहीं देते | अरहाहा ! शुद्धद्रव्य ध्येय बनाने पर जो 
निर्मल ध्यान की वत्तमान पर्याय उदित होती है, उसमें ये व्यवहाररत्नत्रय 
के शुभभाव दिखाई नहीं: देते । शुभभाव ध्यान की अनुभूति से भिन्‍न रह 
जाते हैं, इसलिये वे शुभभाव जीव के नहीं हैं; श्रतः वे लक्ष्य करने योग्य 
नहीं हैं। वत्तमान अवस्था का अन्दर श्रुव अ्भेद चेतन्यसामान्य की ओर 
भुकने पर, उस अवस्था में 'यह ध्रुव अभेद चेतन्यसामान्य है'- ऐसा विकल्प 
नहीं है; परन्तु ऐसे ज्ञान, श्रद्धान का निर्मेल परिणमन है तथा वेसी श्रनुभूति 
है। उस अनुभूति में शुभभाव के भेद नहीं झ्ाते, किन्तु भिन्‍न रह जाते हैं; 
इसलिये वे शुभरागादि भाव जीव के नहीं हैं - ऐसा कहा है । 

(२७) चारित्रमोह के विपाक की क्रमश: निवृत्ति जिनका लक्षण 
है - ऐसे सर्व॑ संयमलब्धिस्थान भी जीव के नहीं हैं, क्योंकि वे भी पुद्गल- 
द्रव्य के परिणाममय होने-से अभ्रनुभूति से भिन्न हैं । | 

_अ्रब जो चारित्र की प्राप्तिस्वरूप संयमलब्धि के स्थान हैं, वे सब भी 
जीव के नहीं हैं- ऐसा कहते हैं। चारित्र की-संयम की निर्मल पर्यायें 
भेदरूप हैं, जबकि चिन्मात्र अखण्ड आत्मद्रव्य में चारित्र के भेद नहीं हैं- 
ऐसा यहाँ कहा है अर्थात्‌ निमित्त, राग और भेद का लक्ष्य करने योग्य नहीं 
'है। देह-देवांलय में पूर्ण परमात्मा चेतन्यदेव साक्षात्‌ स्वस्वरूप से विराज- 
मान है, उसकी ओर भुकने पर वत्तंमान पर्याय को उसमें ढालकर एकाग्र 
करते हुये जो स्वानुभूति प्रगट होती है; उस स्वानुभूति में संयम के भेद 
“नहीं आते, भिन्‍न रह जाते हैं। किसी को ऐसा लगे कि यह तो एकान्‍्त है, 
भ्रकेला निश्चय तो एकान्त है; परन्तु बापू ! निश्चय ही सत्य है, व्यवहार 
तो उपचार है | यह सम्यक-एकान्त है । वीतरागदेव के द्वारा प्ररूपित मार्ग 
यही है, ऐसा ही है। त्रिकाली शुद्धद्रव्य को ध्येय बनाकर प्रगठ हुई ध्यान 
की दशा में 'यह ध्यान व यह ध्येय” - ऐसा विकल्प नहीं रहता | दृष्टि के 
विषयभूत शुद्ध आत्मा में संयमलब्धि के स्थान नहीं हैं। तथा शुद्ध श्रात्मा 

को विषय करनेवाली दृष्टि - अनुभूति में भी वे संयमलब्धि के भेद ज्ञात नहीं 
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होते, भिन्‍न ही रह जाते हैं। भाई ! वीतराग का मार्ग बहुत सूक्ष्म छ् 
उसमें वाद-विवाद करने से पार नहीं पड़ सकती । 


यहाँ संयमलब्धि के स्थानों को पुदूगल के परिणाम कहा है, उसमें 
क्षयोपशम चारित्र भी आ गया । पर्याय की ओर का लक्ष्य छुड़ाने के लिये 
न्रिकाली वस्तु में पर्याय को ढालने के लिये यहाँ संयमलब्धि के परिणाम 
को पुदूगल का कहा है भ्रथवा दूसरे रूप में कहें तो संयम के निर्मल परिणामों 
के स्थानों पर लक्ष्य जाने से विकल्प होते हैं, इसलिये उन्हें पुद्गल का 
परिणाम कहा है। श्रन्तर्मुख पुरुषार्थ बढ़ने से क्रम-क्रम से संयम की दशा 
बढ़ती है, परन्तु यहाँ कहते हैं कि वह दशा जीव की नहीं हैं; क्योंकि जो 
अनुभूति की पर्याय द्रव्य में ढलती है, उसमें संयम के स्थान या भेद नहीं 
आते अर्थात्‌ श्रनभव में भेद नहीं आते । 


- जैसे निमित्त परवस्तु होने से अ्रजीव है तथा राग में चेतन्य का अंश 
नहीं होने से श्रजीव है; उसीप्रकार संयम के भेदों को भी अ्रजीव कहा है, 
क्योंकि भेद का लक्ष्य करने पर राग ही उत्पन्न होता है.। ञ्रतः भेदों को भी 
राग की तरह अभ्रजीव - पुदूगल का परिणाम कहा है । यह श्रजीव अधिकार 
है, इसका रण जो जीव नहीं हैं, जीव में नहीं हैं - उन्हें पुदगल का परिणाम 
कहा है। भाई ! अन्दर जा न ? अन्दर आनन्द का नाथ अनादि-अ्नंत 
ग्रविचल त्रिकाली ध्रुव चंतनन्‍्य भगवान है, उसे देख न ? उसे देखने पर 
संयमलब्धि के भेद नहीं दीखेंगे । 


संयमलब्धि के स्थान श्रर्थात्‌ क्रम-क्रम से राग की निवत्ति और 
वीतराग संयम के परिणामों की प्राप्ति के जो स्थान हैं, वे सब जीवद्रव्य 
के नहीं हैं; क्योंकि शुद्धद्रव्य पर भुकने पर वे भेद अनुभूति में नहीं आते । 


भेद द्रव्य में नहीं हैं ? परन्तु इसका सच्चा ज्ञान किसको होता है ? 
जिसको यथार्थदृष्टि प्राप्त हुई हो, द्रव्यस्वभाव की अनुभूति हुई हो; उसे 
यह ज्ञात होता है कि द्रव्यस्वभाव में भेद नहीं हैं। भाई ! यह अ्रनभव की 
वात है। यह कहीं वाद-विवाद से पार पड़ जाय -ऐसी वस्तु नहीं है। 
ण्डित बनारसीदासजी ने कहा है :- 


खोजी जीवे, वादो मरे-यह साँची कहावत है' 


प्रश्न :- तत्त्वाथंसूत्र में निसगेज और भ्रधिगमज के भेद से सम्यग्दर्शन 
दो प्रकार का कहा है और आप कहते हो कि निसर्गज से ही होता हा 
“यह बात समझ में नहीं आयी । 
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' उत्तर :- भरे प्रभु ! ध्यान देकर सुनो ! वत्तेमान पर्याय को अन्तरज्ध 
स्वभाव में भुकाने पर संम्यग्दर्शन होता है, उससमय निमित्त या राग का 
भी लक्ष्य नहीं रहता। अधिगम श्रर्थात्‌ निमित्त पर लक्ष्य रखकर भी 
सम्यक्त्व होता है - ऐसा अ्रर्थ नहीं है। जब वत्तेमान परिणाम अन्तस्तत्त्व 
में भुकता है तब-सम्यग्दर्शन- का परिणाम होता- है, उससमय भेदरूप भाव 
भी सम्यग्दर्शन के विषय- नहीं रहते; परन्तु अधिगम से सम्यग्दर्शन होता 
है! - ऐसा तो निमित्त का ज्ञान कराने के लिए कहा है। यद्यपि अधिगमज 
सम्यग्दशत भी स्वभाव की ही दृष्टि से होता है, तथापि निमित्त का ज्ञान 
कराने के लिये उसे-अधिगमज सम्यग्दर्शन कहते हैं । 

. प्रश्त :- जब निभित्त से कुछ नहीं होता तो अधिगम से सम्यग्दर्शन 
होता है - ऐसा किसलिए कहा है ? 

उत्तर :- यह तो मात्र यह बताने के लिए कहा है कि निमित्त की 

उपस्थिति में यह बात सुनी थी कि 'श्रहो ! मैं शुद्धात्मा हूँ ।” आचाये 
अमृतचन्द्रदेव ने भी कहा है कि हमारे गुरु ने हमको शुद्धात्मा का-उपदेश 
दिया था । जब उपदेश मिला, तब निमित्त का लक्ष्य था; परन्तु पश्चात्‌ 
जीव जब उस परलक्ष्य से भी उपयोग हटाकर शुद्धात्मा के सन्मुख होता है 
तब-उसे अनुभूति होती है । अधिगम से सम्य्दर्शन होता है- ऐसा जो कहा 
है; वह निमित्त का ज्ञान केराने के लिए किया है। वास्तव में तो जिसको 
भी सम्यग्दशंन होता है; वह स्वभाव के आश्रय से ही-होता है, निमित्त के 
आ्राश्नय से नहीं, ।. अतः स्वभाव का आश्रय करना चाहिए । 

. (२८): पर्याप्त-अ्रपर्याप्त, बादर-सुक्ष्म, एकेन्द्रिय,. द्वि-इन्द्रिय, 
त्रि-इन्द्रिय चतुरिन्द्रय और संज्ञी व असंज्ञी पञ्चेन्द्रिय जिनके लक्षण हैं - 
ऐसे सभी जीवस्थान भी जीव के नहीं हैं; क्योंकि वे पुद्गलद्रव्य के 
परिणाममय हैं, इसकारण श्रनुभूति से भिन्न हैं। अभेद शुद्धवस्तु में भेद 
नहीं हैं, क्योंकि अभेद आत्मा के ध्यान में वे भेद अन्दर दिखाई नहीं देते । 


शंका :- शास्त्र वाँचने से ज्ञान होता है - ऐसा नहीं है श्र्थात्‌ 

निमित्त से ज्ञान नहीं होता है; तो फिर शास्त्र क्यों पढ़ते हो ? शास्त्र तो 

निमित्त हैं, परद्वव्य हैं; फिर यह समयसार ही क्‍यों पढ़ते हो ? इससे 
तो ऐसा लगता है कि निमित्त में कुछ विशेषता तो है ही ? 

समाधान :- अरे प्रभु ! निमित्त से कुछ नहीं होता | भाई ! निमित्त 

से लाभ होता है, ऐसा तुझे कंसे सूझता है ? निमित्त से लाभ होना तो 

दूर रहा - यहाँ तो यह कहते हैं कि जब तक निमित्त का लक्ष्य है, तब 


समयसार गाथा ५० से ५५ ) [ २६५ 


तक विकल्प है और ये विकल्प पुद्गल के परिणाममय हैं; क्योंकि जब 
अन्तर में लक्ष्य जाता है, तव विकल्प के परिणाम श्रनुभूति में ही नहीं 
आते । अहाहा ! जो सुना है, वह अपनी ज्ञान की पर्याय है श्र वह 
पर्याय स्वयं अ्रपनी योग्यता से हुई है, निमित्त से या वाणी से नहीं हुई है । 
निर्मल पर्याय को अ्रन्तर में भुकाने पर, परलक्ष्यी ज्ञान की पर्याय भी बाहर 
रह जाती है। भाई ! इसको समभने के लिए बहुत पुरुषार्थ चाहिये । 
(२६) मिथ्यादृष्टि, सासादनसम्यरदृष्टि, सम्यग्मिथ्यादृष्टि, असंयत- 
सम्यर्दृष्टि, संयतासंयत, प्रमत्तसंयत, अ्रप्रमत्तसंयत, अपूर्वकरण - उपशमक 
व क्षपक, अनिवृत्तिबादरसांपराय - उपशमक व क्षपक, सूक्ष्मसांपराय - 
उपशमक व क्षपक, उपशान्तकषाय, क्षीणकपाय, संयोगकेवली और 
अयोगकेघली जिनका लक्षण है - ऐसे सर्व गुणस्थान भी जीव के नहीं हैं; 
क्योंकि वे पुद्गलद्गव्य के परिणाममय होने से भ्रनुभूति से भिन्न हैं । 
मिथ्यादृष्टि अर्थात्‌ विपरीतदृष्टि के परिणामरूप - पहला गुण- 
स्थान, सासादनसम्यरदृष्टि - दूसरा गुणस्थान, सम्यग्मिथ्यादृष्टि - तीसरा 
गुणस्थान, असंयतसम्यरदृष्टि - चौथा गुणस्थान है। अ्रहाहा ! परिणाम 
को द्रव्य की ओर भुकाने पर वह झसंयतसम्यर्दृष्टि का परिणाम भी लक्ष्य 
में नहीं रहता । अ्रविरतसम्यर्दृष्टिपना श्रर्थात्‌ सम्यक्त्व भी पर्याय है और 
पर्याय पर लक्ष्य जाने से तो राग ही होता है, इसलिए यहाँ कहते हैं कि 
असंयतसम्यरदृष्टिपना भी पुदुंगल का परिणाम है। श्रह्महा ! परिणाम 
जब अन्तर में फुकता है, तब असंयतसम्यकत्व का परिणाम भी अनुभूति 
में नहीं श्राता। एकमात्र अभेद वस्तु ही अनुभूति में श्राती है, ज्ञात होती है। 
संयतासंयत श्रावक का पाँचवाँ गुणस्थान, प्रमत्तसंयत मुनि का 
छट्ठा गुणास्थान व. पअप्रमत्तसंयत सातवाँ गुणस्थान है। इसके बाद अपूर्व- 
करण - श्राठवाँ गुणस्थान, अनिवृत्तिकरण - नवमा गृणस्थान और 
सूक्ष्मसाम्पराय - दसवाँ गृणस्थान; ये तीनों गुरास्थान उपशमक व क्षपक 
के भेद से दो-दो प्रकार के हैं। ह 
तथा उपशान्तकषाय - ग्यारहवाँ गुणस्थान, क्षीणकषाय - 
वारह॒वाँ गुणस्थान, संयोगकेवली - तेरहवाँ गुणस्थाव व अयोगकेवली - 
चोदहवाँ गुणस्थान है । 
सभी गुणस्थान मोह और योग के निमित्त से बनते हैं। थे भेद- 
लक्षणवाले जो गुणस्थान हैं, वे भी जीव के नहीं हैं। जीवद्गव्य में भेद नहीं 
हैं और द्रव्य का अनुभव करने पर अनुभव में भी वे भेद दिखाई नहीं देते ; 
इसलिए सभी भेद पुद्गल के हैं। भाई ! यह तो अ्रलौकिक अद्भुतमार्ग 
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है | बापू ! यही भवसिन्धु से पार होने का उपाय है। भ्रत: यह जीव चेतस्य- 
सिन्धु भगवान आत्मा के झआाश्रय में जाने पर इस भवसिन्धु से पार हो 
जाता है, पर्याय के श्राश्नय से पार नहीं होता । 


वर्ण, गंध, रस, स्पशे, संस्थान आ्रादि जड़पना तो जीव का है नहीं; 
परन्तु शुभराग भी जीव का नहीं है, क्योंकि राग में चेतन्य का भ्रभाव है । 
यहाँ तो विशेषरूप से यह कहा है कि भेद में भी चेतन्य का अ्रभाव होने 
से भेद भी जीव में नहीं है। त्रिकाली भगवान आत्मा में सब भेद नहीं हैं 
तथा आत्मा के आश्रय से प्रगठ हुई अनुभूति में भी वे भेद नहीं झ्ाते । 


एक अक्षर बदल जाने पर पूरी बात ही बदल जाती है। बापू ! यह 
तो वीतराग परमेश्वर त्रिलोकीनाथ की दिव्यध्वनि का सार है। अनुभूति 
की जो पर्याय द्रव्य पर .ढली है, वह अभेद एकरूप आत्मा को ही देखती है 
श्र तब अभेद में भेद भासित नहीं होते । इसकारण भेद को पुद्गल के 
परिणाममय कहा है। ु 

इसप्रकार उपरोक्त सभी भाव पुद्गलद्रव्य के परिणाममय होने से 
जीव के नहीं हैं । जीव तो परमात्मस्वरूप चेतन्यशक्तिमय स्वभावमात्र है। 


ग्रब इस अर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं :- 


( शालिनी ) 


वर्राद्या वा रागमोहादयों वा 
भिन्ना भावाः सर्व एवास्प पुसः । 
तेनेबांतस्तत्वतः .. पश्यतोड्मी 
नो दृष्टा: स्थुद्‌ ष्टमेक पर॑ स्थात्‌ ॥३७॥। 
श्लोकार्थ :- [ वर्ण-आ्रा्याः] जो वर्णादिक [वा] अथवा [ राग मोह- 
ग्रादयः वा] राग-मोहादिक [भावाः] भाव कहे, [सर्वे एव] वें सब ही 
[ श्रस्थ पुसः] इस पुरुष (प्रात्मा) से |भिन्नाः] भिन्न हैं; [तेन एवं | 
इसलिये [ श्रन्‍्तः तत्त्वतः पश्यत: | अ्रन्तद्‌ ष्टि से देखनेवालों को [श्रमी नो 
दष्टा: स्थुः] यह सव दिखाई नहीं देते, [एक पर दृष्ट॑ स्थात्‌ | मात्र एक 
सर्वोपरि तत्त्व ही दिखाई देता है - केवल एक चैतन्यभावस्वरूप अ्रभेदरूप 
आ्रात्मा ही दिखाई देता है । 
... भावार्थ :- परमार्थनय अभेद ही है, इसलिये इस दृष्टि से देखने पर 
भेद नहीं दिखाई देता; इस नय की दृष्टि में पुरुष चेतन्यमात्र ही दिखाई 
देता है, इसलिये वे समस्त ही वर्णादि तथा रागादिभाव पुरुष से भिन्न ही हैं । 
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ये वर्ण से लेकर गुरास्थानपर्यन्त जो भाव हैं, उनका स्वरूप विशेष 
रूप से जानना हो तो गोम्मटसार आदि ग्रन्थों से जानना चाहिए । 


कलश ३७ पर प्रवचन 

जो रंग, गंघ आ्रादि वाह्यपरिणाम अथवा राग-द्वेप-मोहा दि भ्रन्तरंग 
परिणाम हैं, वे सभी इस आत्मा से भिन्न हैं। ये सभी भाव भगवान आत्मा 
के नहीं हैं । इसका रण भ्रन्तद्‌ ष्टि से देखनेवालों को - शुद्धात्मा की अनुभूति 
करनेवालों को ये सभी भाव दिखाई नहीं देते | श्रतः प्रभु ! तू ऐसा तत्त्व 
तो पकड़ता नहीं, समभता नहीं श्रोर बाह्य ब्रत, तप व क्रियाकाण्ड को 
धर्म मान लेता है; परन्तु भाई ! तू भूला हुआ है । जिस सही मार्ग से तु्े 
जाना था, उस मार्ग से गया नहीं श्रीर जिस गलत मार्ग से वचना था, उस 
मार्ग पर चढ़ गया है। अन्दर भगवान आनन्द का नाथ पूर्ण परमात्म- 
स्वरूप में विराजता है । वह जहाँ है - वहाँ जाना है, उसे प्राप्त करना है । 
प्रभ ! वह जहाँ है, वहाँ जा ! तुझे वह अवश्य प्राप्त होगा !! क्या वह 
पर्याय में, राग में, निमित्त में या भेदों में है? जो तू उसे वहाँ खोजता है । 

. ज्ञायकभाव - चेतन्यशक्तिमय पदार्थ को अन्तर्दृष्टि से देखने पर वे 
सभी भेदभाव दिखाई नहीं देते । अहाहा ! वत्तंमान पर्याय जब अन्तर्मुख 
होकर चिदानन्दस्वभावी शुद्ध अन्तस्तत्त्व को देखती है, तब ये सभी भेद 
अनुभूति में ज्ञात नहीं होते, दिखाई नहीं देते । 

प्रश्न :- उस अन्‍्तस्तत्त्व को प्राप्त करने का कोई साधन भी है या 
स्वयं प्राप्त हो जायेगा ? ््ि ह ह ह 

उत्तर :- साधन है न! प्रज्ञाछुनी कहो या आत्मानुभव - यह उसे 
प्राप्त करने का ही साधन है। व्यवहार के विकल्प तो इसको प्राप्त करने के 
लिए साधन के साधन भी नहीं हैं। राग से भिन्न होने का साधन बाहर में 
नहीं है, अन्तर्दृष्टि ही एकमात्र साधन है। अहाहा ! तू सांसारिक धन्धे - 
व्यापार आदि में कितनी सावधानी रखता है, उसमें कितने उल्लसित 
परिणाम होते हैं ?! और यहाँ भगवान बनने की प्रक्रिया में तुे उल्लास क्यों 
नहीं श्राता ? बिना उल्लास के सुख का - भगवान बनने का मार्ग कैसे मिले ? 

. यहाँ कहते हैं कि शुद्ध अन्तस्तत्त्व में भेद नहीं हैं। शुभराग व 
निमित्त कौ बात तो बहुत दूर, वह तो स्थूल बहितेत्त्व है। अन्तस्त्त्त्व 
अर्थात्‌ चेतन्यस्वभाव को देखनेवाली, भ्रनुभव करनेवाली पर्याय में भेद भी 
भासित नहीं होते। मात्र एक सर्वोपरि तत्त्व ही दिखाई देता है श्रर्थात 
केवल एक चेतन्यभावस्वरूप अभेद आत्मा ही दिखाई देता है। हे 


२६८ ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग २ 


' अरहो ! समयसार की शली ! उसकी अ्रगाधता ! उसकी गहराई ! 
गजब बात है, भाई ! भाषा भी कंसी भावों की वाहक है ! धन्य है ! 
धन्य है ! ! किसी को ऐसा लगता होगा कि अ्रकेले समयसार की ही प्रशंसा 
करते हैं; परन्तु बाप्‌ ! ऐसी बात नहीं है, हमारे लिए तो सभी भावलिंगी 

तो के शास्त्र पूज्य हैं। दर्शनसार में दिगम्बर मुनिराज श्री देवसेनाचार्य 
कहते हैं कि प्रभो ! कुन्दकुन्दाचायदेव ! आप विदेहक्षेत्र में जाकर यदि 
यह वस्तु नहीं लाये होते तो हमें धर्म कंसे प्राप्त होता ? तो क्‍या उनके 
गुरु के पास कुछ था नहीं - ऐसा अर्थ है ? भाई ! ऐसा नहीं है | अ्रह्महा ! 
जहाँ साक्षात्‌ अरहंतः परमात्मा विराजते है, वहाँ प्रभु आप गये और यह 
बात लाये -ऐसा प्रमोदभाव उन्होंने प्रगट किया है। इस वचन से उन्होंने 
अपने गुरु का अनादर नहीं किया है और न ही अपने गरु की परम्परा को 
धर्मंविहीन ही बताया है। भाई ! ऐसा उल्टा अर्थ नहीं लगाना । आचार्य 
श्री कुन्दकुन्द की विशेषता भासित हुई, इसलिए उनका बहुमान प्रगट किया 
है। कंविवर वन्दावनदासजी ने यह भी कहा है कि हुये न, हैं न, न हो हिंगे - 
सुनिन्‍्द कुन्दकुन्द से! तो क्‍या उन्होंने दूसरे मुनियों का अनादर किया है ? 
नहीं, ऐसा अ्रर्थे कदापि नहीं है, बल्कि कुन्दकुन्दाचायदेव की जिस विशेषता 
द्वारा अपना उपकार हुआ - उसका उन्होंने वर्णन किया है । 

हाँ कहते हैं कि दृष्टि श्रन्तर्मुख होने पर एक उत्कृष्ट वस्तु अभेद 

चेतन्यसामान्य ही अनभव में आती है, दिखाई देती है, ज्ञात होती है । हाँ 
उस अभेद का अ्रवंलोकन तो वत्तंमान पर्याय ही करती है; परन्तु वह पर्याय 
भेद को नहीं देखती है, एक अ्रभेद को ही देखती है । 


कलश ३७ के भावार्थ पर प्रवचन 


प्रमार्थनय अभेद ही है। इसकारण उस दृष्टि से देखने पर भेद 
दिखाई ही नहीं देता । परमार्थनय की दृष्टि में श्रात्मा एक चेतन्यमात्र ही 
दिखाई देता है। परमार्थदृष्टि पर्याय के भेद को स्वीकार ही नहीं करती 
इसलिए व्यवहारनय है ही नहीं - ऐसा भी नहीं है । जब नय है, तय का ज्ञान 
है और जो ज्ञान है तो उसका विषय क्‍यों नहीं होगा ? इसलिए व्यवहार- 
नय का विषय जो भेद है, वह भी है। परन्तु भाई ! वह व्यवहारतय, 
उसके भेद और उसके विषय गआ्राश्षय करने लायक नहीं हैं। इसकारण 
उनका यहाँ निषेध किया है । 

इस शास्त्र के चौथे कलश में आता है कि निश्चय और व्यवहारनय 
में विषय की अपेक्षा से विरोध है। भगवान ने तो एक शुद्ध त्रिकाली जीव 
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को ही उपादेय कहा है । 'जिनवचसि रमन्‍ते' - इसका श्रर्थ कलशटीकाकार 
श्री पाण्डे राजममलजी ने ऐसा किया है :-“श्रासन्न भव्यजीव दिव्यध्वनि 
द्वारा कही है, उपादेयरूप शुद्ध जीववस्तु; उसमें सावधानपने रुचि, श्रद्धा, 
प्रतीति करता है। विवरण -शुद्धवस्तु को प्रत्यक्षपने अनुभव करता है; 
उसका नाम रुचि, श्रद्धा, प्रतीति है । 


“जिनवचन में रमना'-ऐसा जो कहा है, उसका शञ्रर्थ यह होता है 
कि जिनवचन में जो त्रिकाली शुद्ध जीववस्तु को उपादेय कहा है, उसमें 
रमना; परन्तु उभयनयों में - विरुद्ध दोनों नयों में रमना - ऐसा नहीं है । 
जिनवचन में निश्चय व व्यवहार दोनों नय कहे हैं, परन्तु दोनों नयों में 
नहीं रमना । मोक्षमार्ग प्रकाशक के सातवें अधिकार में इसका बहुत सुन्दर 
खुलासा आता है कि “जिनप्त में निश्चय व व्यवहार दोनों नय कहे हैं, 
'इसलिए हमें तो दोनों नयों को अंगीकार करना - ऐसा विचारकर श्रज्ञानी 
जैसे केवल निश्चयाभास के अवलम्बियों का कथन किया था - वेसा निश्चय 
का अंगीकार करता है और जैसा केवल व्यवहाराभास के अ्वलम्बियों का 
कथन किया था - वैसा व्यवहा रनय का अंगीकार करता है, जबकि इसप्रकार 
से अ्रंगोीकार करने में दोनों नयों में परस्पर विरोध है, तथापि करें क्‍या ? 
क्योंकि दोनों नयों का सच्चा स्वरूप तो उसे भासित हुआ नहीं और जिन- 

मत में दो नय कहे हैं उनमें से किसी को छोड़ा भो जाता नहीं है। 


इसका रण अ्रमपूर्वक दोनों नयों का साधन साधता है, ऐसे जीवों को भी 
सिथ्यादृष्टि जानता ।” 45 


यहाँ. कहते हैं कि निश्चय की दृष्टि में चेतन्यमात्र ही झ्रात्मा दिखाई 
"देता है। अ्रह्महा. ! अ्न्तद्‌ ष्टि करनेवालों को परम अर्थात्‌ उत्कृष्ट लक्ष्मी- 
'वाला भगवान आत्मा, सर्वोपरि एकरूप चेतन्यतत्त्व ही दीखता है; एक 
अशभेद की दृष्टि में भेद दिखाई नहीं देता । भाई ! अन्दर पूरा का पूरा 
चेतन्यतत्त्व पडा है, उसकी महिमा करके उसकी दृष्टि श्रनादि से आज तक 
की नहीं और व्यवहार की महिमा कर-करके जन्म-मरणरूप चौरासी के 
चक्कर में. रखड़ता रहा। अनुभव में आझ्रात्मा अभेद ही ज्ञात होता है.। 
इसलिए वर्णादि और रागादि भाव आत्मा से भिन्‍न ही हैं। रा 


ये वर्णा से लेकर गुणस्थानपय्यन्त जो भाव हैं, इनका स्वरूंप विस्तार 
से जानना हो तो गोम्मटसार आदि ग्रन्थों से जानना चाहिए । 
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समयसार गाथा ५६ 


ननु वर्णादयों य्यमी न संति जीवस्य तदा तन्‍त्रांतरे कथं संतीति 
प्रज्ञाप्पन्ते इति चेत्‌ - 
- बवहारेण दु एदे जीवस्स हवंति वण्णमादीया । 
: गुणठाणंता भावा रा दु केई रिच्छयणयस्स ।।॥५६।॥। 
व्यवहारेश त्वेते जीवस्य भवंति वर्णा्याः। 
. गुएस्थानांता भावा नतु केचिन्रनिश्चयनयस्य ।॥५६।॥। 
.. इह हि व्यवहारनयः किल पर्यायाश्रितत्वाज्जीवस्थ पुद्गलसंयोग- 
वशादनादिप्रसिद्धबंधपर्यायस्य कुसुम्भरक्तस्थ कार्पासिकवासस इवोपाधिक 


भावमवलंब्योत्प्लवमानः परभावं परस्य विदधाति। निश्चयनयस्तु द्रव्याश्रि- 
तत्वात्केवलस्यथ जीवस्य स्वाभाविक भावमवलंब्योत्प्लवसान: परभावं परस्य 


- अरब शिष्य पूछता है कि यदि ये वर्णादिक भाव जीव के नहीं हैं 
'तो अन्य सिद्धान्तग्रन्थों में ऐसा कंसे कहा गया है कि 'वे जीव के हैं! ? 
उसका उत्तर गाथारूप में कहते हैं :- ह 
' वर्णादि गुणस्थानांत भाव जु, जीव के व्यवहार से । 
पर कोई भी ये भाव नहीं हैं, जीव के निश्चयविषें ॥५६।॥। 

: गाथार्थ :- [एते] यह [ वर्णाद्या: गुणस्थानांताः भावाः] वर्ण से 
'लेकर गुणंस्थानंपर्यन्त जो भाव कहे गये हैं, वे [व्यवहारेण तु | व्यवहा रनय 
से तो [जीवस्थ भवंति] जीव के हैं, (इसलिये सूत्र में कहे गये हैं, [तु] 
किन्तु | निश्वयनयस्थ] निश्चयनय के मत में [केचित्‌ न] उनमें से कोई 

भी जीव के नहीं हैं । ै 

टीका :- यहाँ व्यवहारनय पर्यायाश्रवित होने से सफेद रूई से बना 
हुआ वस्त्र जो कि कुसुम्बी (लाल) रख से रँगा हुआ है, ऐसे वस्त्र के 
आ्ौपाधिक भाव (लाल रज्जु) की भाँति; पुद्गल के संयोगवश श्रनादि- 
काल से जिसकी बंधपर्याय प्रसिद्ध है, ऐसे जीव के श्रोपाधिक भाव 
(वर्णादिक) का अवलम्बन लेकर प्रवर्तमान होता हुआ (वह व्यवहार- 
नय) दूसरे के भाव को दूसरे का कहता है और निश्चयनय द्रव्याश्रित 
होने से केवल एक जीव के स्वाभाविकभाव का अवलम्बन लेकर प्रवरतंमान 


्‌ 


| 
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स्वमेव प्रतिपेधयति । ततो ध्ययहारेंग सर्गदियों गंगरघानारसा भावा 
जीवस्य सन्ति, निश्चयेन तु ने सम्तोत्ति यक्ता प्रभप्सि: । 
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होता हुआ, दूसरे के नाव की किचितमात भी दुसरे की लकी बहस 
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निपेंध करता है। इसलिये शग्ग ने ग्गश्प 


गाया ५६ फो उत्वानिका, गाथा एवं उसकी टोफा पर प्रयध्षन 

अ्व यहां शिप्प प्रश्न करता है कि यदि मर्गादिभाव जीव के नई 
हैं तो अन्य सिद्धान्तग्रन्धों में ऐसा पंसे कहा गया ही कि * 
तत््वाथंसत्र में तो राग-ट्रेप आदि उदयसानों वो जीव के गंदा हे शोर 
कहते हो कि वे जीव के नहीं हैं। सो यह फिसप्रकार है ? 
उत्तर ही इस ४६वीं गाथा में दिया गया है 


व्यवहारनय पर्यायाश्षित है श्र्थात्‌ व्यवहारनय पर्याय के ग्राश्षय से 
होता है। जिसप्रकार सफेद रूई से बना हुआ वस्त्र सफेद ही है, परन्तु 
लालरंग से रंगा होने से उसे लालवस्त्र कहते हैं। वह लालरंग बस्तर का 
झौपाधिकभाव है, स्वभावभाव नहीं है। जिसप्रकार लालरंग के संयोग से 
वस्त्र को लालवस्त्र कहते हैं; उसीप्रकार अनादिकाल से पदगल फे संयोग 
से जीव की जो वंधपर्याय प्रसिद्ध है, वह जीव का स्वभाव नहीं: घए्फि 
ओऔपाधिकभाव है । जीव तो त्रिकाल शुद्ध चेतन्यस्वभावी ही 


जीव के औपाधिकभाव का अ्वलम्बन लेकर प्रवरतित ऐोगेमाणा 
व्यवहारनय अन्य के भाव को अन्य का कहता है। जिराप्रकार रापैए भरत 
कुसुम्बी रंग से रंगा हो तो वह कुसुम्बी (लाल) रंग चस्ण फा औऔपागिक- 
भाव है; उसीप्रकार जीव तो शुद्ध चेतन्‍्यमात्र वस्तु है ्रौर गे पर्णाएिव 
रागादिभाव झपाधिकभाव हैं; भ्रत्तः भ्रन्‍्य के हैं, श्रजीब ऐं। प्यवप्टाश्गग 
उन वर्णादिभावों को ही जीव के भाव कहता है तथा लोक में भी ऐसा ऐ 
व्यवहार चलता है । 


शस प्रश्त का 


इस अपेक्षा से औपाधिकभाव का अवलम्बन लेकर प्रवर्तित ग्यवहा र- 
नय शअ्रन्य के भावों को अन्य के भाव बाहता है। तथा निश्चयनय द्रव्य के 
आश्रय से कथन करता है अर्थात्‌ निश्चयचय केवल एक जीव के स्वाभाविक- 
भाव का अवलम्बन लेकर प्रवतंता है। त्रिकाली ज्ञायकभाव जीव का केवल 
एक स्वाभाविकभाव है। ऐसे जीव के एक स्वाभाविकभाव का &- 
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लेकर प्रवर्तित होने से निश्चयनय अन्य के भाव को श्रन्य का नहीं कहता । 
निश्चयनय द्रव्य के ग्राश्रय से प्रवरतित होने से औौपाधिकभावों का निषेध 
करता है, इसलिए वर्ण से लेकर गणस्थान तक जो भाव हैं, वे सभी 
व्यवहारनय से तो जीव के ही हैं; परन्तु निश्चय से वे जीव के नहीं हैं। 
ऐसा भगवान का जो स्याद्वादयुक्त कथन है, वह योग्य ही है । 


प्रश्त:- जब दो नय हैं तो दोनों का श्रादर करना चाहिए न ? 


उत्तर :- नहीं, ऐसा नहीं है | व्यवहारनय जानने लायक है; जबकि 
निश्चयनय आदरने लायक है। पहले गाथा ५४ में २६ बोलों द्वारा कहा 
'गया था कि वर्ण से लेकर गुणस्थानपर्यत जो भाव हैं, वे सब पर्याय श्रपेक्षा 
व्यवहारनय से जीव के हैं । वस्तु के स्वभाव की दृष्टि से देखने पर निश्चय 
'से. वे जीव में नहीं हैं । इस का नाम स्याद्वाद है 'इति युक्ता प्रज्ञप्ति' - ऐसा 
पाठ में है श्र्थात्‌ व्यवहार से पर्याय में हैं, परन्तु निश्चय से जीव में: नहीं 
हैं - ऐसा वीतराग का स्याह्वाद कथन है। वह उचित है, यथार्थ है । 


«4054 <:039--« 
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हु विधि सध सुकति को मारग .... . 


| 

; जब चेतन संभारि निज पौरुष, 

४ निरखे निज दग सौं निज मर्म ।' 

तब सुखरूप विमल अविनासिक, 

$ जाने जगत पिरोमनि धर्म |। 
न ग्रनुभा करे सुद्ध चेतन को 

पे ! । रमे स्वभाव वमे सव कर्म। 

| | अरू समीप शआ्राव॑ सिव सर्म ॥५॥। 

; 


वरनादिक रागादि यह, रूप हमारी नांहि। 
एक ब्रह्म नहिं दूसरी, दीसे अनुभौ मांहि ॥६॥ 
समयसार नाटक, अजीवद्वार, छन्‍द ५ व ६ 


| 

; 

; 

; 

6 

इह विधि सधे मुकति कौ मारग, ह | 
; 

! 

; 

। 


दो  आ  बकी  क की की ब क कही 0, की जी #/४१७१४४४//४४५//+७४४ *:०/५४+४/४२- 


ससपसार गाथा ५७ 


कुतो जीवस्य वर्खादियों निश्चयेन न संतीति चेत्‌ - 
एदेहि य सम्बन्धो जहेव खीरोदयं सुणेदव्वो । 
रखा य होंति तस्स तारिय दु उबश्नोगगुणाधिगो जम्हा।॥५७॥॥ 


एतेश्वच सम्बन्धी यथेव क्षीरोदक॑ ज्ञातव्यः। 

न च भवंति तस्य तानि तुपयोगग्रुणगाधिकों यस्मात्‌ ॥॥५७॥॥ 

यथा खलु सलिलमिश्चितस्य क्षीरस्थ सलिलेन सह परस्परावगाह- 
लक्षण संबंधे सत्यपि स्वलक्षणसूतक्षीरत्वगुणव्याप्पतपया सलिलादधिकत्वेन 
प्रतीयसानत्वादग्नेरुष्णगुणनेव सह तादात्म्यलक्षरणसंबंधाभावात्‌ न निश्च- 
येन सलिलमस्ति तथा वर्ण्णादिपुद्गलद्रव्यपरिरपाससिश्रितस्यात्मनः पुद्गल- 
द्रव्येण सह परस्परावगाहलक्षरों संबंधे सत्यपि स्व॒लक्षणभूतोपयोगगुण- 


ग्रब फिर शिष्य पूछता है कि वर्णादिक निश्चय से जीव के क्‍यों 
नहीं हैं? इसका कारण कहिये । इसका उत्तर गाथारूप से कहते हैं :- 


इन भाव से संबंध जीव का, क्षीर जलवत्‌ जानना। 
उपयोग गुर से श्रधिक, तिससे भाव कोई न जीव का ॥५७॥। 


गाथार्थ :- [ एते: च सम्बन्ध: | इन वर्णादिक भावों के साथ- जीव 

' का सम्बन्ध [क्षोरोदर्क यथा एवं |] दूध और :पानी का ,एकक्षेत्रावगाहरूप 

_संयोगसम्वन्ध है, ऐसा [ ज्ञातव्यः| जानना [च] और.-[तानि] वे [ तस्य 

तु न भवंति ] उस जीव के नहीं हैं, | यस्मात्‌ | क्योंकि जीव. [ उपयोगगुरणा- 

घिकः | उनसे उपयोगगुण से अधिक है .(वह्‌ उपयोग गुण के द्वारा भिन्न 
ज्ञात होता है) ॥ ॥ 86 पल हु बह + 2 का 

 ढीका :- जेसे जलमिश्रित दूध का जल के साथ परस्पर अवगाह- 

' स्वरूप सम्बन्ध होने पर भी, स्वलक्षणभूत दुग्धत्वगुण के द्वारा व्याप्त 

' होने से दूध जल से अधिकपने से प्रतीत होता है; इसलिये जैसा अग्नि का 

उष्णता के साथ तादात्म्यस्वरूप सम्बन्ध है, वैसा जल'के साथ :दूध का 

सम्बन्ध न होनेसे, निश्चय से जल दूध का नहीं है; इसप्रकार वर्शादिक 

' पुद्गलद्ग्य के परिणामों के साथ मिश्रित इस आत्मा का, पुद्गलद्गव्य के 

साथ परस्पर अवगाहस्वरूप सम्बन्ध होने पर भो, स्वलक्षणभूत उपयोगगुण 
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व्याप्यतया सेब्रव्येभ्यो5घिकत्वेव. प्रतीयमानत्वादस्नेरुष्णगुरोनेव. सह 
तादात्म्यलक्षणसम्बन्धाभावान्न निश्चयेन वर्णादिपुद्गलपरि णासाः सन्ति । 





के द्वारा व्याप्त होने से श्रात्मा स्व द्रव्यों से श्रधिकपने से (परिपूर्णंपने से) 
प्रतीत होता है; इसलिये जेसा अग्नि का उष्णता के साथ तादात्म्यस्वरूप 
सम्बन्ध है, वेसा वर्रादिक के साथ आ्रात्मा का सम्बन्ध नहीं है; इसलिये 
निश्चय से वर्णादिक पुद्गलपरिणाम भ्ात्मा के नहीं हैं । 


गाथा ५७ की उत्थानिका, गाथा एवं उसकी टीका पर प्रवचन 
जिसप्रकार जलमिश्रित दूध का जल के साथ परस्पर एकक्षेत्रा- 
वगाहरूप सम्बन्ध है, फिर भी दूध स्वलक्षण भरत दुग्धत्वगुरा से व्याप्त होने 
के कारण जल से भिन्न प्रतीति में आता है। दूध का स्वलक्षण दुग्धत्व 
है, अपने दुग्धत्वलक्षणा से व्याप्त दूध जल से भिन्न प्रतीति में आता है। 
इसका रणा जेसा भ्रग्नि के साथ उष्णता का तादात्म्य-सम्बन्ध है, वेसा जल 
के साथ दूध का नहीं है। दूध व जल का एकक्षेत्रावगाहरूप संयोग-सम्बन्ध 
है और अग्नि व उष्णता का तादात्म्य-सम्बन्ध है; इसलिए शिश्चय से 
दूध-पानी का सम्बन्ध अ्रग्नि-उष्णता की तरह नहीं है । 
| इसीप्रकार आत्मा का रंग-गंध आदि गुणवाले पुदूगल के साथ, राग- 
देषादि विकार के साथ गुणस्थान आदि भेदों के साथ एवं परस्पर जीव- 
पुदूगल के साथ एवक्षेत्रावगाहरूप-सम्बन्ध होते हुए भी झ्रात्मा स्वलक्षराभ्ृत 
उपयोगगुण से व्याप्त होने के कारण स्व परद्रव्य, विकार व भेदों से 
भिन्न प्रतीत होता है। भगवान श्रात्मा जानने-देखनेरूप उपयोगगुण से 
अन्‍य द्रव्यों से अधिक अर्थात्‌ भिन्न है। जिसप्रकार दुग्धत्व से युक्त दूध 
जल से भिन्न है; उसीप्रकार उपयोगलक्षरा से युक्त आत्मा अन्य सर्वभावों 
से भिन्न है । जैसा भ्रग्नि और उष्णता में तादात्म्य-सम्बन्ध है, वेसा भगवान 
आ्रात्मा का वर्ण से लेकर गुणस्थानपर्यन्त भावों के साथ तादात्म्य-सम्बच्ध 
नहीं है। एकक्षेत्रावगाहरूप सम्बन्ध तो है, परन्तु तादात्म्य-सम्बन्ध नहीं 
. है; इसलिए वर्ण से लेकर गुरास्थानपयेन्‍्त भाव आत्मा के नहीं हैं । 
जानना““जानना““जानना*“वस, मात्र जानना ही स्वभाव है। 
इसकारण जीव राग-द्वेष तथा गुणस्थान श्रादि सब भेदभावों से भिन्न है। 
अहाहा ! आत्मा का अपने उपयोगरूप त्रिकाली स्वभाव पर लक्ष्य होने 
से उपयोग द्वारा ही वह पर से भिन्न ज्ञात होता है। निश्चय से त्रिकाल 
उपयोग श्रर्थात्‌ ज्ञानगुण, जीव का स्वभावभूत लक्षण है। इस ग्रंथ की 
गाथा ६१ में भी आया हे कि आत्मा ज्ञानस्वभाव से भ्रधिक है, विशिष्ट है । 
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प्रश्न :- त्रिकाल ज्ञानस्वभाव से परिपूरो शआ्रात्मा पर से पृथक्‌ है - 
ऐसा निर्णय कौन करता है ? 


उत्तर :- स्वभाव की ओर ढलती हुईं पर्याय ऐसा निशय करती 
है कि यह आत्मा ज्ञानगुण से भ्रधिक है, पर से पृथक्‌ हैं । त्रिकाली जीव 
का लक्षण त्रिकाल उपयोग है; परन्तु जीव का 'उपयोग' लक्षण है - ऐसा 
निर्णय त्रिकाल उपयोग नहीं करता, वह तो अक्रिय है; परन्तु उसमें ढली 
हुई पर्याय जानती है कि जीव 'उपयोग' लक्षणवाला है। अ्रह्मयहा ! यहाँ 
द्रव्य-गुण-पर्याय की व्याख्या कसी स्पष्ट की गई है । 


शास्त्र में ग्राता है कि जीव नित्य 'उपयोग' लक्षणवाला है, परन्तु 
नित्य 'उपयोग' लक्षण का निर्णाय करनेवाली पर्याय है। उपयोग अर्थात्‌ 
जानने के स्वभाव द्वारा भगवान आत्मा रागादिभावों से भिन्न है। फिर 
भी रागादि से जुदा करनेवाला गुरा नहीं है, किन्तु अनुभूतिपर्याय है । 


४ह€वीं गाथा में ग्रव्यक्त के एक बोल में आया है कि चित्सामान्य में 
चेतन्य की सर्वे व्यक्तियाँ निमग्न (अ्रन्तर्भूत ) हैं, इसलिए आत्मा अव्यक्त है । 
भगवान आत्मा में पर्यायें अन्तर्लीन हैं, परन्तु पर्यायें जिसमें अन्तर्लीन हैं - 
ऐसे अव्यक्त का निर्णय तो व्यक्त पर्याय ही करती है । 


यहाँ कहते हैं दूध और जल परस्पर व्याप्त होकर एकक्षेत्रावगाह 
सम्बन्ध में होते हुए भी दूध के गुण या लक्षण से देखें तो वह दुग्धत्वगुण के 
कारण जल से भिन्न है -ऐसा ज्ञात होता है । उसीतरह आत्मा और पुण्य- 
पाप, दया-दान, ब्रत्ादि के विकल्प एकक्षेत्रावगाह-सम्बन्ध की अपेक्षा से एक 
जगह व्याप्त होने पर भी स्वभाव की शक्ति से देखें तो ज्ञात होता है कि 
ग्रात्मा ज्ञानगुणा के कारण राग से भिन्न (अधिक) है। राग से भिन्न पड़- 
कर परिणुति जब ज्ञायक पर जाती है, तब उस उद्धत परिणति से आत्मा 
राग से भिन्न स्पष्ट अनुभव में आता है । 'मैं राग व पर से भिन्न हूँ, अधिक 
हूँ - ऐसा अनुभव गुण में कहाँ है ? ऐसा अनुभव तो पर्याय में है । 


जैसे - दृष्टान्त में 'स्वलक्षणभूत दुग्धत्वगुण” लिया था, उसीतरह 
सिद्धान्त में 'स्वलक्षणभूत उपयोगगुरा' लिया है। आत्मा और पुण्य-पाप, 
गुरास्थान आदि भाव एक-अ्रवगाहना में व्याप्त होते हुए भी स्वलक्षणभत 
उपयोगगुण से देखने पर श्रर्थात्‌ परिणति के अन्तरंग में ढलने पर वे आत्मा 
से भिन्न ज्ञात होते हैं। इसकारण ये सभी अन्यभाव पर्याय में होते हुए भी 
द्रव्य में नही हैं, ऐसा कहते हैं। इसप्रकार आत्मा सर्वद्रव्यों और सर्वेभावों 
से अधिकपने - भिन्नरूप से प्रतीत होता है।. 
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जसे दूध तथा जल एक स्थान पर व्याप्त होता हुआ भी, दूध 
मिठासगुण के कारण जल से भिन्न ज्ञात होता है; उसीप्रकार भगवान 
आत्मा उपयोगगुर के कारण पर से भिन्‍न दिखाई देता है । 


जानती तो पर्याय है श्रर्थात्‌ आत्मा पर से भिन्‍न है -ऐसा निर्णय 
पर्याय करती है। इस ज्ञानगुण के कारण आत्मा परसे भिन्न है -ऐसा 
जिसकी अनुभूति की पर्याय में निर्णय हुआ है, उसने ही पर से भिन्‍न श्रात्मा 
को जाना है; क्‍योंकि त्रिकाली उपयोगगरणा में जानना नहीं होता । द्रव्य- 
ण॒ तो त्रिकाली ध्रुव कटस्थ अक्रिय है; इसमें कोई क्रिया, परिणमन या 
बदलाव नहीं है। क्रिया तो परिणति या पर्याय में है । राग की क्रिया तो 
द्रव्य व गुण में है ही नहीं, परन्तु निर्मेलता की क्रिया भी द्रव्य-गणा में नहीं 
है। क्रिया पर्याय में होने से द्रव्यस्वभाव की झोर ढलनेवाली पर्याय ऐसा 
निश्चय करती है कि उपयोगगुरा से आत्मा सर्वे परद्रव्यों से भिन्‍न है, 
अधिक है। अहो ! मक्खन जेसी सारभूत बात है । 


अज्ञानी को तो बाहर के शारीरिक क्रियाकाण्ड से धर्म प्राप्त 
करना है। थोडा-बहुत दान दे दिया, एकाध मन्दिर बनवा दिया और 
मान लिया है कि धर्म हो गया। ऐसे जीवों को आचार्य कहते हैं कि 
हे भाई ! बाहर की क्रियाएँ तो अपने स्वकाल में हो जाती हैं, इनसे तेरा 
भाव जुदा है और वत्त॑मान में तुझे जो दानादि के विकल्प, रागादिभाव 
हुए; उनसे भी तू भिन्‍न है। अहाहा ! अपना लक्षण जो जानने-देखने रूप 
ज्ञायक उपयोग है-ऐसे गरणा से आत्मा व्याप्त होने से सर्वेद्रव्यों से 
पृथक प्रतीति में श्राता है। आत्मा का वर्णादि के साथ अ्रवगाह-सम्बन्ध है 
किन्तु अग्नि-उष्णता की भाँति तादात्म्य-सम्बन्ध नहीं है । श्रह्महा ! यह 
जो व्यवहा ररत्नत्रय का राग है, इसके साथ आत्मा का अवगाह-सम्बन्ध है 
तादात्म्य-सम्बन्ध नहीं है। इसकारण स्वलक्षणभूत ज्ञानगुरणा से देखने पर 
श्रात्मा वर्णादि और व्यवहाररत्नत्रय के राग से अधिक भ्र्थात्‌ भिन्‍न ज्ञात 
होता है। पर्याय जब स्वभाव की ओर ढलती है, तब स्वभाव का गुराु- 
स्थान आदि भेदों से भिन्‍नपना भासित होता है । इसप्रकार रागादि के साथ 
ग्रात्मा का तादात्म्यपना नहीं होने से निश्चय से सर्वे रागादि - पुद्गल के 
परिणाम हैं, आत्मा के परिणाम नहीं । 

यहाँ दो प्रकार के सम्बन्ध की वात की है। (१) भ्रवगाह-सम्वन्ध 
तथा (२) तादात्म्य-सम्बन्ध | भगवान आत्मा का रागादि के साथ भ्रवगाह- 
सम्बन्ध है श्र्थात्‌ आत्मा का जैसा ज्ञानगुण के साथ तादात्म्य-सम्वन्ध है, 
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वेसा रागादि के साथ सम्बन्ध नहीं है । दूसरे प्रकार से कहें तो आत्मा की 
रागादि के साथ एकरूपता नहीं है भ्रर्थात्‌ दोनों के बीच साँध है, सन्धि है । 
इसका रण ज्ञान की पर्याय को स्वभाव में भुकाने पर दोनों जुदे पड़ जाते 
हैं। इन दया-दान-ब्रतादि के विकल्पों के साथ श्रात्मा की एकता नहीं है, 
किन्तु सन्धि है । इसलिए ज्ञान की पर्याय जब स्वरूप का लक्ष्य करके श्रन्दर 
ढलती है, तब विकल्प भिन्न हो जाते हैं। वास्तव में पर्याय में आत्मा का 
अनुभव हुआ - यही सम्यग्दर्शन व सम्यग्ज्ञान है । 


इसप्रकार वर्णादि से लेकर गुणस्थानपर्यन्त स्वभाव पुदुगल के 
परिणाम हैं, ग्रात्मा के नहीं । व्यवहार से - पर्यायनय से वे जीव के हैं 
तथापि निश्चय से - द्वव्यनय से वे जीव के नहीं हैं; ऐसा अ्रस्ति-नास्तिरूप 
स्याद्वाद है। व्यवहार से भी जीव के हैं श्रौर निश्चय से भी जीच के हैं - 
ऐसा स्याद्वाद नहीं है । व्यवहार असत्यार्थ है, क्योंकि मूलवस्तुभूत नहीं है । 
कलशटीका में अ्रनेक स्थानों पर व्यवहार को असत्याथ कहा है । सत्यवस्तु 
त्रिकाली शुद्ध चित्स्वरूप श्रात्मा है, इसकी अपेक्षा से सर्व व्यवहार के भाव 
श्रस॒त्यार्थ हैं। आत्मवस्तु के अन्तर में - स्वरूप में विकारीभाव हैं ही नहीं, 
इसलिए वे असत्यार्थ हैं। ये भेद वास्तविकपने असत्यार्थ तब कहे जा 
सकते हैं, जब ज्ञान की पर्याय स्वरूप में कुककर श्रन्तनिमग्न हो जावे 
और ये भेद दिखाई न दें। _ 


पर्यायरूप से तो ये भेद हैं, परन्तु श्रात्मा के चेतन्यस्वरूप में वे नहीं 
हैं। इसकारण वर्णादिभाव व्यवहारनय से जीव के हैं, किन्तु निश्चयनय 
से श्रात्मा के नहीं हैं- ऐसा यथार्थ स्याद्वाद है। इसतरह ही निमित्त है, 
परन्तु निमित से कार्य नहीं होता-यह स्याद्वाद है। श्री पण्डित 
बनारसीदाजी ने भी कहा है कि 'नहिं निमित्त को दाव' श्र्थात्‌ निमित्त का 
कभी दाव लगता ही नहीं है। श्री कारतिकेयस्वामी ने भी एक गाथा में कहा 
है कि 'पूर्व परिणामयुक्त द्रव्य कारण है और उत्तरपरिणामयुक्त द्रव्य 
कार्य है, तो फिर निमित्त कहाँ रहा ? व्यवहार. से कहा जाय तो पबें- 
परिणाम कारण और उत्तरपरिणाम कार्य - ऐसा कहा जा सकता है तथा 
निश्चय से तो वही परिणाम कारण व वही परिणाम काये है । 


+>०ल्‍णए0ग-..ै. . 
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कथं तहि व्यवहारोषविरोधक इति चेत्‌ - 
पंथे मुस्संतं पस्सिदृशण लोगा भणंति ववहारी । 
मुस्सदि एसो पंथों रप्ा य पंथो मुस्सदे कोई ॥॥५८॥ 
तह जीचे कम्प्ताणं रपोकम्म्ाणं च पस्सिदु वण्णं। 
जीवस्थ एस बण्णो जिर्णेहि ववहारदों उत्तों ।॥५६।। 
गंधरसफासरूवा देहो संठाणमाइया जे य। 
सव्वे बवहारस्स य रिच्छुयदण्ह ववदिसंति ॥॥६०॥। 
पथि मुष्यसारां दृष्द्वा लोका भरांति व्यवहारिणः । 
मुष्यते एब पंथा न च॒ पंथा मुष्यत्ते कश्चित्‌ ॥५८॥॥ 
तथा जीचे कर्मणां नोकसंणां च दृष्ट्वा वर्णाम्‌। 
जीवस्येष. वर्णो.. जिनेब्यवहारतः. उक्तः ॥५९॥। 


गंधरसस्पशरूपारिंग देह: संस्थानादयो ये च। 
सर्वे व्यवहारस्थ च निश्चयद्रष्टारो व्यपदिशंति ॥६०॥ 


ग्रब यहाँ प्रश्न होता है कि इसप्रकार तो व्यवहारनय और निश्चय- 
नय का विरोध गाता है; श्रविरोध केसे कहा जा सकता है ? इसका उत्तर 
दृष्टान्त द्वारा तीन गाथाश्रों में कहते हैं :- 
देखा लुटाते पंथ में को, पंथ ये लुठात है। 
जनगरा कहे व्यवहार से, नहिं पंथ ये लुढात है ॥५५॥। 
त्यों वर देखा जीव में, इन कर्म श्ररु नोकर्म का। 
जिनवर कहे व्यवहार से, 'यह वर्ण है इस जीव का ॥५९॥। 
त्यों गंध, रस, रूप, स्पर्श, तन, संस्थान इत्यादिक सबें । 
भूतार्थदृष्टा पुरुष ने, व्यवहारनय से वर्णेये ॥॥६०॥। 
गाथार्थ :- [ पथि सुष्यमाणं ] जैसे मार्ग में जाते हुये व्यक्ति को 
लुटता हुआ [दृष्ट्वा ] देखकर, [एपः पंथा | यह मार्ग [मरुष्यते | लुटता 
है; इसप्रकार [व्यवहारिणयः लोकाः] व्यवहारीजन [भरंति] कहते हैं, 
किन्तु परमार्थ से विचार किया जाये तो [कश्चित्‌ पंथा] कोई मार्ग तो 
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यथा पथि प्रस्थितं कंचित्सार्थ सुष्यमाणमवलोक्य तात्स्थ्यात्तदु- 
पचारेण सुष्यत एप पंथा इति व्यवहारिणां व्यपदेशेषि न निश्चयतो 
विशिष्टाकाशदेशलक्षणः कश्चिदपि पंथा मुष्येत तथा जीवे बंधपययिरा- 
वस्थितं कर्मों नोकसंरणो वा वर्णसुत्प्रेद्य तात्स्थ्यात्तदुपचारेण जीवस्येष 
वर्ण इति व्यवहारतोःहंहरवानां प्रज्ञापेषि न निश्चयतो नित्यमेवामूर्तेस्व- 
भावस्थोपयोगगुणाधिकस्प जीवस्य कश्चिदपि वर्णोडस्ति एवं गंधरसस्पशे- 
रूपशरीरसस्थान संहनन रागहेष मो ह प्रत्यय कम नो कर्म वर्ग वर्ग रपास्परेका ध्या- 
त्मस्थानानुभागस्थानयोगस्थानबंधस्थानो दयस्थानसार्गंसा स्थान स्थिति बंध- 
स्थानसंक्लेशस्थानविशुद्धिस्थानसंयसलब्धिस्थानजीवस्थानगुणस्थानान्यपि 





[नच मुष्यते | नहीं लुटता, मार्ग में जाता हुआ मनुष्य ही लुटता है; 
[तथा] इसीप्रकार [जीवे] जीव में [कर्मेरणां नोकर्सरणां च| कर्मों का 
और नोकर्मों का [वर्णम्‌ | वर्ण [दृष्ट्वा]| देखकर, |जीवस्यथ] जीव का 
[एपः वर्ण] यह वर्ण है; इसप्रकार | जिने: | जिनेन्द्रदेव ने [व्यवहारतः | 
व्यवहार से [उक्तः] कहा है। [एवं] इसीप्रकार [गंधरसस्परशरूपारिय ] 
गंध, रस, स्पर्श, रूप, [ देहः संस्थानादयः ] देह, संस्थान श्रादि [ये च सर्वे | 
जो ये सब हैं, [व्यवहरस्य | वे सब व्यवहार से हैं | निश्चयद्रष्दार:] ऐसा 
निश्चय के देखनेवाले [व्यपदिशंति | कहते हैं । 


टीका :- जेसे व्यवहारीजन मार्ग में जाते हुए किसी सार्थ (संघ) 
को लुटता हुआ देखकर, संघ की मार्ग में स्थिति होने से उसका उपचार 
करके 'यह मार्ग लुटता है- ऐसा कहते हैं; तथापि निश्चय से देखा जाये 
तो जो श्राकाश के अमुक भागस्वरूप है - वह मार्ग तो कुछ नहीं लुटता । 
इसीप्रकार भगवान अरहन्तदेव जीव में बन्धपर्याय से स्थिति को प्राप्त 
कर्म और नोकम का वर्ण देखकर कर्म-नोकर्म की जीव में स्थिति होने से 
उसका उपचार करके जीव का यह वर्ण है' - ऐसा व्यवहार से प्रगट 
करते हैं; तथापि निश्चय से सदा ही जिसका अमूत स्वभाव है श्रौर जो 
उपयोगगुण के द्वारा अन्यद्रव्यों से अधिक है - ऐसे जीव का कोई भी वर्णा 
नहीं है । इसी प्रकार गंध, रस, स्पशे, रूप, शरीर, संस्थान, संहनन, राग, द्वेष, 
मोह, प्रत्यय, कम, नोकर्म, वर्ग, वर्ग णा, स्पर्धक, अध्यात्मस्थान, अ्रनभाग- 
स्थान, योगस्थान, बंधस्थान, उदयस्थान, मार्गणास्थान, स्थितिबंधस्थान, 
संक्लेशस्थान, विशुद्धिस्थान, संयमलब्धिस्थान, जीवस्थान और गुरास्थान - 
ये सब ही अरहन्त भगवान जीव के (भाव) व्यवहार से कहते हैं; तथ 
निश्चय से सदा ही जिसका श्रमूर्त स्वभाव है और जो उपयोगगुण . 


३१० | [ प्रवचन-रत्नाकर भाग २ 


व्यवहारतोःहेंद्देवानां भ्रज्ञापनेषपि निश्चयतो नित्यमेवामर्तस्वभावस्यों 
पयोगगुणेनाधिकस्य जीवस्प सर्वाण्यपि न सन्ति, तादात्म्यलक्षणसम्बन्धा 
भावात्‌ । 

हट: आम लगती मल लक अमन नल नल मम कमल टन जलवा 
श्रन्य से श्रधिक है - ऐसे जीव के वे सब नहीं हैं, क्योंकि इन वर्णादि भावों 


के और जीव के तादात्म्यलक्षण-सम्बन्ध का अभाव है। 


भावाथे :- ये वर्ण से लेकर गणस्थानपर्यत भाव सिद्धान्त में जीव 
के कहे हैं - वे व्यवहारनय से कहे हैं, निश्चयनय से वे जीव के नहीं हैं 
क्योंकि जीव तो परमार्थ से उपयोगस्वरूप है। 


यहाँ ऐसा जानना कि पहले व्यवहारतय को असत्यार्थ कहा था 
सो वहाँ ऐसा न समझना कि वह सर्वथा असत्यार्थ है; किन्तु कथंचित्‌ 
असत्याथ्थ जानना; क्योंकि जब एक द्रव्य को (परद्रव्य से) भिन्न, पर्यायों 
से अ्भेदरूप, उसके भ्रसाधारणगुरा मात्र को प्रधान करके कहा जाता है; 
तब परस्पर द्र॒व्यों का निमित्त-नैमित्तिक भाव तथा निमित्त से होनेवाली 
पर्यायें - वे सब गौण हो जाते हैं। वे एक अभेदद्रव्य की दृष्टि में प्रतिभासित 
नहीं होते, इसलिये वे सब उस द्रव्य में नहीं हैं; इसप्रकार कथंचित्‌ निषेध 
किया जाता है। यदि उन भावों को उस द्रव्य में कहा जाये तो वह 
व्यवहारनय से कहा जा सकता है - ऐसा नय विभाग है । 

यहाँ शुद्धनय की दृष्टि से कथन है, इसलिये ऐसा सिद्ध किया है कि 
जो ये समस्त भाव सिद्धान्त में जीव के कहे गये हैं, सो व्यवहार से कहे 
गये हैं । यदि निमित्त-नेमित्तिक भाव की दृष्टि से देखा जाये तो वह व्यवहार 
कथंचित्‌ सत्या्थ भी कहा जा सकता है। यदि स्वथा असत्या्थ ही कहा 
जाये तो सर्व व्यवहार का लोप हो जायेगा और स्व व्यवहार का लोप होने 
से परमार्थ का भी लोप हो जायेगा । इसलिये जिनेन्द्रदेव का उपदेश स्याद्वाद- 
रूप समभना ही सम्यकज्ञान है और सर्वथा-एकान्त, वह मिथ्यात्व है । 


गाथा ५८-५६९-६० की उत्थानिका, गाथा एवं उनकी टीका पर प्रवचन 
यहाँ शिष्य का प्रश्न है कि एक नय कहता है कि वर्णादिभाव जीव 
के हैं और दूसरा नय कहता है कि वे जीव के नहीं हैं | इसप्रकार निश्चय- 
नय व व्यवहारनय में परस्पर विरोध आता है, सो इन दोनों नयों में 
अविरोधपना किसप्रकार घटित होता है ? 
आचारयंश्री ने शिष्य के इस प्रश्न का उत्तर इन तीन गाथाओ्रों में 
दृष्टान्त द्वारा दिया है। अहाहा ! कसा सुन्दर उदाहरण दिया है। 
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जिसप्रकार मार्ग नहीं लुटता, बल्कि मार्ग में चलता हुआ संघ लुटता है । 
किसी मार्ग विशेष में संघ के लुटने की घटना का सम्बन्ध होने के कारण 
उपचार से ऐसा कहा जाता है कि मार्ग लुटता है। उसीप्रकार भगवान 
आत्मा तो त्रिकाली श्रुव नित्यानंदस्वरूप चेतन्य प्रभु है, उसमें रागादिक 
का अस्तित्व नहीं है; किन्तु पर्याय में राग और कर्म का क्षरिीक सम्बन्ध 
देखकर कर्म व राग जीव के हैं - ऐसा व्यवहारनय से कहा जाता है। 


जीव की पर्याय में कर्म, नोकर्म व रागादि का सम्बन्ध मात्र एक- 
समय का ही है, दूसरे समय में दूसरा सम्बन्ध होता है और तीसरे 
समय में तीसरा | इतना सम्बन्ध देखकर; जिसप्रकार मार्ग लुटता नहीं, 
तथापि मार्ग लुटता है-ऐसा आरोप से कहा जाता है; उसीप्रकार 
भगवान आत्मा में कर्म व रागादि नहीं हैं, तथापि व्यवहार से वे श्रात्मा 
के हैं - ऐसा कहा जाता है । निश्चय से तो आ्रात्मा सदा ही अमूतंस्वभावी 
'उपयोग' गुण द्वारा अन्य द्रब्यों से भिन्न है। इसप्रकार इस जीव के वर्ण 
आदि कुछ भी नहीं हैं । निश्चय से परमार्थवस्तु के चेतन्य श्रुवप्रवाह को 
देखने पर वर्ण आदि उसमें दिखाई नहीं देते हैं । 


मार्ग तो मार्ग में है, श्राकाश में है; वह मार्ग (आकाशब्रव्य ) कहीं 
लुटता है ? किन्तु संघ जो थोड़े काल के लिये मार्ग में चला था - वह लुटा, 
मात्र इतना-सा संयोग देखकर 'मार्ग लुटता है'-ऐसा आरोप करके 
कहते हैं । इसीप्रकार आत्मा में एकसमय के.राग व कर्म का सम्बन्ध देखकर 
राग व कर्म जीव के हैं -ऐसा व्यवहार से कहा जाता है, परन्तु निश्चय से 
वे मूलवस्तु में नहीं हैं। आत्मा की वत्तमान पर्याय में प्रद्रव्य के साथ मात्र 
एकसमय का ही सम्बन्ध है । शरीर, कम, राग, गुरास्थानों के भेद आदि 
के साथ भी एकसमय का ही सम्बन्ध है। अहाहा ! वस्तु तो वस्तुपने 
त्रिकाल है, उसकी एकसमय की पर्याय में वर्णादि के साथ सम्बन्ध देखकर, 
वे वर्णादि जीव के हैं! - ऐसा व्यवहार से कहा जाता है । 


जिसप्रकार जीव के वर्ण नहीं है; उसीप्रकार गन्ध, रस, स्पर्श, रूप, 
शरीर, संस्थान, संहनन, राग, हेष, मोह, मिथ्यात्व, झाख्रव, कर्म, 
योगस्थान, बन्धस्थान, उदयस्थान, मार्गशास्थान, स्थितिबन्धस्थान, 
संक्लेशस्थान, विशुद्धिस्थान तथा संयमलब्धिस्थान भी जीव के नहीं हैं 
तथा पर्याप्त, अपर्याप्त, संज्ञी, असंज्ञी आदि जीवस्थान भी जीव के नहीं 
हैं। पहले २६ बोलों द्वारा जिन भावों का कथन किया है, वे सभी भाव 
जीव की पर्याय में मेंतत्रे एकसमय के हैं, त्रिकाली श्रुव भगवान (.' :* 


हि. 
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वे नहीं हैं। भगवान आत्मा तो चेतन्य के श्र॒वप्रवाह से ध्रव““ध्रव 

थ्रुव भ्रनादि-अनंत रहनेवाला है। उपरोक्त सभी भावों का जीव के 
साथ पर्याय में एकसमय मात्र का सम्बन्ध देखकर जिनवाणी में उन्हें 
व्यवहार से जीव का कहा है, परन्तु निश्चय से त्रिकाली द्रव्यस्वभाव की 
अपेक्षा से वे भाव जीव के नहीं हैं । 


निश्चय से जिसका सर्देव अमृतंस्वभाव है और जो 'उपयोग' गण 
के कारण पर से अ्रधिक है, भिन्न है- ऐसे श्रात्मा के उपरोक्त सब भाव 
नहीं हैं । देखो ! उपरोक्त सभी भावों को मत्तं कहा और भगवान आत्मा 
को अरूपी, अमृत्त कहा है। अ्रह्ाहा ! ज्ञातास्वभाववाला भगवान श्रात्मा 
अ्रूपी चतन्यतत्त्व है और वह सब भेदों की पर्याय से भिन्न है । 


अनादिकाल से आत्मा के साथ मिथ्यात्व का प्रवाह है। इसकारण 
अज्ञानी को ऐसा लगता है कि संसार तो भ्रनादिकाल से है, उसे समभाते 
हुये आरचाय कहते हैं कि भाई ! जिसे तू श्रनादि का कहता है, वह संसार 
तो प्रवाह की अपेक्षा से है, वास्तव में तो जीव का संसार-पर्याय के साथ 
एकसमय का ही सम्बन्ध है। संयमलब्धि के भेदरूप भाव भी एकसमय 
के ही हैं। ये वस्तु में कहाँ हैं ? श्रहा ! कैसी शेली है ! आत्मा सदेव अ्मूत- 
स्वभावी है और वह “उपयोग' गुण के कारण अन्य भावों से भिन्न है, 
इसलिये वत्तेमान पर्याय को अन्तर में भुकाने पर “उपयोग' गुण से वह 
भिन्न पड़ जाता है श्रर्थात्‌ भेद के साथ उसका सम्बन्ध नहीं रहता । 


ग्रनन्तकाल से प्रवाहरूप संसार भले हो, तथापि उसके साथ जीव 
का अनन्तकाल का सम्बन्ध नहीं है, किन्तु एकसमय का ही सम्बन्ध है । 
त्रिकाली भगवान आनन्द का नाथ चेतन्य महाप्रभु है, उसका चाहे जितना 
लम्बा संसार हो, भले ही ७० कोड़ा-कोड़ी सागर की स्थिति हो; तथापि 
सम्बन्ध की स्थिति तो एकसमय मात्र ही है। ज्ञानावरणीय कर्म की जो 
३० कोड़ा-कोड़ी सागर की स्थिति कही है, वह तो पूरा जोड़ लगा करके 
कही है, वस्तुत: सम्बन्ध तो एकसमय मात्र का ही है। राग हो या मिथ्यात्व 
हो, गणस्थान का भेद हों या जीवस्थान का भेंद हों - इन सबके साथ 
मात्र एकसमय का ही सम्बन्ध है। एकसमय का सम्बन्ध है, इस श्रपेक्षा 
से वे भेद जीव के हैं - ऐसा व्यवहार से कहा है; तथापि स्वभाव की दृष्टि 
से देखने पर वे भेद जीव के नहीं हैं । मात्र एकसमय की पर्याय के सम्बन्ध 
में अ्रटकी हुई दृष्टि जब पलटकर स्वभाव पर स्थिर होती है, तब वह 
एकसमय का सम्बन्ध भी नहीं रहता । 
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आ्रात्मा का सदा ही अमूत्तंस्वभाव है और वह “उपयोग' गुण के 
कारण अन्य से जुदा है, इसलिए एकसमय की पर्याय में अटके हुए भावों 
से वह भिन्न है भ्र्थात्‌ वे सर्व भाव जीव के नहीं हैं । श्रहाहा ! निमित्त को 
हटा दिया, रोग हटा दिया और भेदरूप पर्याय को भी पृथक्‌ कर दिया । 
निमित्त का सम्बन्ध एकसमय का, राग का सम्बन्ध एकसमय का और भेद- 
रूप पर्याय का सम्बन्ध भी एकसमय का । भरे, उक्त २६ बोलों द्वारा कहे 
गये सम्पूर्ण भावों के कूड़े का ढेर एकसमय के सम्बन्धवाला है। यह 
सम्बन्ध भी पर्यायदुष्टि से देखने पर है और वस्तुस्वभाव की दृष्टि से देखें 
तो वह भी नहीं है, क्योंकि संयोग-सम्बन्ध होते हुये भी आत्मा का उन 
सर्व भावों के साथ तादात्म्य-सम्बन्ध नहीं है। वर्णादिभाव और जीव में 
तादात्म्य-सम्बन्ध का अभाव है। काला रंग आदि निमित्तभाव, विकार 
ञ्रादि रागभाव तथा लब्धिस्थान आदि भेदभाव -ये सब एकसमय के 
भाव हैं। उनका व आत्मा का एकसमय मात्र का सम्बन्ध होने से वे जीव 
के हैं - ऐसा व्यवहार से कहा है; तथापि वे भेद वस्तुदृष्टि से देखने पर 
द्रव्य के साथ एकरूप हुए ही नहीं हैं। इसकारण निश्चय से वे जीव के 
नहीं हैं। इसप्रकार दो बातें कहीं। व्यवहार से ये भाव जीव के कहे हैं, 
किन्तु निश्चय से वे जीव के नहीं हैं - ऐसा यथार्थ समझना चाहिये । 


गाथा ५८-५९-६० के भावार्थ पर प्रवचन 

ये बर्णों से लेकर गुणस्थानपर्येन्त भाव सिद्धान्त में जीव के कहे हैं, 
वे व्यवहारनय से कहे हैं । देखी ! भगवान आत्मा तो ज्ञानानन्दस्वभावी 
शुद्ध चेतन्यवस्तु है, उसको वर्त्तमान पर्याय में इन वश, राग, गुणस्थान 
आदि का केवल एकसमय का सम्बन्ध है। इसकारण व्यवहारनय से वे 
जीव के हैं - ऐसा कहा है, क्योंकि वत्तेमान पर्याय में उनका श्रस्तित्व है; 
परन्तु निश्चयनय से वे जीव के नहीं हैं, क्योंकि जीव तो प्रमार्थ से उपयोग- 
स्वरूप है। अहाहा ! त्रिकाली श्लरुव ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि से देखने पर 
उन गुरास्थान आदि भेदों के साथ जोव का तद्गपपना नहीं है, तादात्म्य 
नहीं है । इसकारण वे व्यवहार से कहे हैं, निश्चय से जीव के नहीं हैं । 

यहाँ यह विशेष जानना कि पहले जो व्यवहारनय को असत्यार्थे 
कहा है, वह स्वंथा असत्यारथ नहीं है। यह राग, कर्म का सम्बन्ध, गण- 
स्थान आदि के भेद पर्याय में हैं। पर्यायरूप से तो वे सब सत्याथ् हैं। 
तिकाली द्रव्य की अपेक्षा से एकसमय की दशा को असत्यार्थ कहा है, किन्तु 
वत्तमान पर्याय की श्रपेक्षा से तो वह व्यवहार सत्य ही है; इसलिए 
व्यवहारतय को कथंचित्‌ असत्यार्थ जानना, सर्वेथा असत्यार्थ नहीं समझना 
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जब जीव को सिद्ध करना हो तो उसका असाधारण लक्षण त्रिकाली 
उपयोगस्वरूप ज्ञानगुण को मुख्य करके कथन किया जाता है। उससमय 
परस्पर द्रव्यों का निमित्त-नैमित्तिक भाव तथा निमित्त से होनेवाली सर्व॑ 
पर्याय गौणा हो जाती हैं । पर्यायों का श्रभाव नहीं होता, बल्कि गौरा होती 
हैं। भ्रभेद वस्तु की दृष्टि में, एकसमय की पर्याय या भेद दिखाई नहीं देते । 
पहले सातवीं गाथा में विशेष स्पष्टीकरण भा चुका है कि श्रभेद में भेद 
दिखाई नहीं देते। यदि भेद देखने लगें तो श्रभेद पर दृष्टि नहीं रहती ! 
श्रत: प्रभेदवस्तु की दृष्टि से वस्तु में भेद नहीं हैं - ऐसा कहा है । 


.. संसारपर्याय की दुष्टि से देखने पर संसार है, उदयभाव है। संसार 
नहीं है - ऐसा जो कहा है, वह तो त्रिकाली श्रुवद्रव्य की अ्रपेक्षा से कहा 
है। त्रिकाली स्वभाव को भअभेददृष्टि से देखने पर श्रर्थात्‌ वर्तमान पर्याय 
को अ्रभेद की ओर ढालने पर, अभेद में भेद दिखाई नहीं देता । इसकारण 
त्रिकाली द्रव्य में जीव के भेद नहीं हैं - ऐसा कहा है; परन्तु पर्याय में हैं - 
इसकारणा कथंचित्‌ (व्यवहार से) सत्‌ हैं। तत्त्वाथंसूत्र में भी उदयभाव 
को जीवतत्त्व कहा है। पर्यायनय से राग, पुण्य आदि को जीवतत्त्व कहते 
हैं; परन्तु त्रिकाली द्रव्य की दृष्टि में पर्याय गौरा हो जाती है । यदि कोई 
कहे कि संसार है ही नहीं, पर्याय में श्रशुद्धता है ही नहीं, तो भ्रान्ति है । 

प्रश्न :- ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या' - ऐसा किस श्रपेक्षा से है ? 

उत्तर :- पर्याय को गौणा करके अ्भेद में दृष्टि करने पर वे भेद, 
ग्रभेद में दिखाई नहीं देते - इस अपेक्षा से 'ब्रह्म' सत्यं जगन्मिथ्या' कहो तो 
कोई आपत्ति नहीं है। यदि पर्याय, पर्याय की श्रपेक्षा से भी न हो तो संसार 
ही नहीं रहेगा और जब संसार की ही सिद्धि नहीं होगी तो संसारपूर्वक जो 
मोक्ष होता है, उसका भी अभाव सिद्ध होगा। इसप्रकार किसी भी पर्याय 
की सिद्धि नहीं होगी, वस्तु-व्यवस्था ही नहीं बनेगी । 

प्रमात्मप्रकाश के ४३वें व ६८वें दोहे में आ्राता है कि जीव के बन्ध- 
मोक्ष नहीं है तथा जीव के उत्पाद-व्यय नहीं है । वहाँ दोहा ४३ की टीका 
में लिखा है कि “यद्यपि पर्यायाथिकनय से उत्पाद-व्ययसहित है; तथापि 
द्रव्याथिकनय से उत्पाद-व्ययरहित है, सदा श्रुव ही है। वही परमात्मा 
निविकल्प समाधि के वल से तीर्थंकरदेवों ने देह में भी देख लिया है ।” 
देखो ! व्यवहारनय से जीव उत्पाद-व्ययसहित है। वत्तेमान पर्याय की 
दृष्टि से देखें तो उत्पाद-व्यय है, संसार है, उदयभाव है; परन्तु द्रव्या थिक- 
नय से देखें तो वस्तु में उत्पाद-व्यय नहीं है। त्रिकाली ध्ुव द्रव्यस्वभाव 
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में उत्पाद-व्यय नहीं है, किन्तु वत्तेमान पर्याय में भी कोई उत्पाद-व्यय का 
निषेध करने लगे तो यह ठीक नहीं है । दोहा ६८ की टीका में लिखा है कि 
“यद्यपि यह आत्मा शुद्धात्मानुभूति के श्रभाव होने पर शुभ-अशुभ उपयोग- 
रूप परिणमन करके शुभ-श्रशुभ कर्मबन्ध को करता है और शुद्धात्मानुभूति 
के प्रगट होने पर शुद्धोपयोग से परिणमित होकर कर्मबन्ध का भ्रभाव करके 
मोक्षदशा को प्रगट करता है, तथापि शुद्धपारिणामिक परमभावग्नाहक 
शुद्धदरृव्याथिकनय से न बन्ध का कर्त्ता है और न मोक्ष का कर्त्ता है ।” 


तब शिष्य ने प्रश्व किया कि हे प्रभो ! शुद्धद्वव्याथिकस्वरूप 
शुद्धनिश्वयनय से मोक्ष का भी कर्त्ता नहीं है तो क्या इस कथन से ऐसा 
समझें कि शुद्धनय से मोक्ष ही नहीं है और जब मोक्ष ही नहीं है तो उसके 
लिये प्रयत्न करना भी निरर्थक ही है ? 


शिष्य का समाधान करते हुए आचार्य कहते हैं :- “मोक्ष बन्ध- 
पूर्वक होता है और बन्ध शुद्धनिश्चयनय से होता ही नहीं है, इसकारण 
बन्ध के भ्रभावरूप मोक्ष भी शुद्धनिश्चयनय से नहीं है । यदि शुद्धनिश्चय- 
नय से बन्ध हो तो सेव बन्ध ही रहे, कभी बन्ध का श्रभाव नहीं हो ।' 


देखो, व्यवहारनय से - अशुद्धनय से पर्याय में बन्ध है और बन्ध के 
अभावपूर्वक मोक्ष का मार्ग तथा मोक्ष भी है, किन्तु यह सब व्यवहारनय 
से है; निश्चयनय से बन्ध या मोक्ष नहीं हैं तथा बन्ध व मोक्ष के कारण भी 
नहीं हैं । अ्रह्य ! जेनदर्शन बहुत सूक्ष्म है ! पर्याय में बन्ध है तथा बन्ध के 
ताश का उपाय भी है; परन्तु वह सब व्यवहार है, मोक्षमार्ग की पर्याय 
भी व्यवहार है । व्यवहाररत्तत्रय के शुभभावरूप विकल्प को उपचार से 
व्यवहार-मोक्षमार्ग कहा जाता है, उस शुभभावरूप व्यवहाररत्नत्रय की 
यहाँ बात नहीं है; बल्कि निर्मल आनंदस्वरूप भगवान ग्रात्मा की 
परणति में जो शुद्धरत्नन्रयरूप मोक्षमार्ग की दशा होती है, वह भी पर्याय 
होने से व्यवहार ही है । 


व्यवहार से बन्ध है तथा व्यवहार से ही मोक्ष व मोक्षमार्ग होता 
है - यही बात आगे दोहा ६८ की टीका में दृष्टान्त देकर समझाई है :- 


“कोई एक पुरुष जेल में सांकल से बंधा है और कोई द्वमना एद्ए 


बन्धरहित है, कभी जेल गया ही नहीं; उनमें से जो पहले बंद था, उस 
'मुक्त' कहना तो उचित लगता है; किन्तु जो बंधा ही हर्ट 

गया ही नहीं था, उससे कहा जाय कि आप जेल ह# ऋद् 
ऐसा कहना क्‍या उचित है ? क्‍या वह इस दाल के 


के 
। 
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करेगा कि मैं जेल गया ही कब ? जो छूटने की पूछते हो । बन्धपूर्वक मोक्ष 
तो ठीक है, पर जब बन्ध ही नहीं, तो मोक्ष कहना कैसे ठीक होगा ? 
इसीप्रकार यह जीव शुद्धनिश्चयनय से बंधा ही नहीं है, श्रत: 'मुक्त' कहना 
भी ठीक नहीं है। अ्रत: बन्ध भी व्यवहार से व मोक्ष भी व्यवहार से ही 
है। शुद्धतिश्वयनय से न बन्ध है, न मोक्ष है। अशुद्धनिश्चय से बन्ध है, 
इसलिए बन्ध के नाश का यत्न भी अवश्य करना चाहिये ।” इसलिए पर्याय 
में बन्ध व बन्ध के नाश का उपाय तथा मोक्ष व मोक्षमार्ग -ये सब 
व्यवहारनय से हैं, परंतु त्रिकाली द्रव्यस्वभाव में ये नहीं हैं। इसप्रकार 
अपेक्षा से यथार्थ समभना चाहिए । 


इस कथन से ऐसा नहीं समभना कि व्यवहार की सत्ता है, इसलिये 
वह निश्चय का कारण भो है श्रर्थात्‌ ऐसा नहीं मान लेना कि बन्ध- 
मार्ग की पर्याय मोक्षमार्ग को प्रगट करती है। यहाँ यह सिद्ध नहीं करना 
है कि व्यवहार निश्चय का कारण है', बल्कि यहाँ तो यह सिद्ध किया है 
कि व्यवहार है तर्थात्‌ पर्याय है! । जिसतरह बन्ध की पर्याय है; उसीतरह 
मोक्ष व मोक्षमार्ग की पर्याय भी है। 


यहाँ कहते हैं कि पहले जो व्यवहारनय को असत्यार्थ कहा है, 
उसका श्रर्थ यह है कि पर्याय, संसार या मोक्ष - द्रव्यस्वभाव में नहीं हैं । 
द्रव्य की अपेक्षा से व्यवहारनय को असत्य कहा है। इसकाररण से वह 
स्वेथा है ही नहीं, ऐसा नहीं समभना । वत्तेमान पर्याय की अपेक्षा से तो 
यह व्यवहारनय है, इसकारण यह कथंचित्‌ सत्याथे है। संसार है, उदय- 
भाव है; इसप्रकार जो भाव २६ बोल द्वारा कहे हैं, वे सभी पर्याय की 
अपेक्षा हैं। एकसमय के सम्बन्धवाली पर्याय अस्तिरूप से है, परंतु आनंद- 
कन्द नित्यानंद श्र॒व प्रभु जो श्रनादि-अ्रनंत चेतन्यप्रवाहरूप है; उसकी दृष्टि 
में भेद प्रतिभासित नहीं होते, इसकारण वे भेद द्रव्य में नहीं हैं - 
इसप्रकार कथंचित्‌ निषेध किये गये हैं। यदि उन पर्याय के भेदरूप भावों 
को द्रव्य के कहना चाहें तो व्यवहारनय से कह सकते हैं; पर निश्चय से वे 
द्रव्य में नहीं हैं। ऐसा निश्चय-व्यवहार का कथन यथार्थ समझना चाहिए। 

प्रश्न :- व्यवहार सत्य है या नहीं ? यदि व्यवहार सत्य है तो 
व्यवहार-मोक्षमारग सत्य है या नहीं ? और यदि व्यवहार-मोक्षमार्ग सत्य है 
तो वह निश्चय-मोक्षमार्ग का कारण है या नहीं ? 

उत्तर :- भाई ! पर्याय में जो एकसमय मात्र का बन्ध है, वह सत्य 
है। जो परमस्वभावभावरूप वस्तु है, उसकी एकसमय की दशा में ये सब 
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भेद हैं, इसलिए 'हैं' - ऐसा कहा है; परल्तु ये भेद त्रिकाली श्रुव की दृष्टि 
में नहीं आते, इसकारण द्रव्यदृष्टि कराने के लिए वे नहीं हैं! - इसप्रकार 
उनका निषेध किया है। वे त्रिकाली सत्य नहीं हैं; तथापि व्यवहारनय से 
वे सत्य हैं, क्योंकि उनका वत्तेमान पर्याय में श्रस्तित्व है। भाई ! यदि 
व्यवहारनय है तो उसका विषय भी है। इसीकारण तो कहा है कि 
व्यवहार को भी छोड़ना नहीं अर्थात्‌ व्यवहारनय नहीं है - ऐसा नहीं मान 
लेना । यदि व्यवहार को नहीं मानेंगे तो चौथा, पाँचवाँ आ्रादि गुणस्थान 
ही नहीं बनेंगे, किन्तु इसका यह श्रर्थ भी नहीं है कि व्यवहार से निश्चय 
होता है । इस व्यवहार के कारण (व्यवहार के आ्राश्नय से) तीथ श्रर्थात्‌ 
सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र होता है - ऐसा नहीं है। यहाँ कहते हैं कि ये 
भेदरूप भाव त्रिकाली पश्रुवद्रव्य में नहीं हैं- यह निश्चय है; परन्तु 
उसकी एकसमय की पर्याय में हैं, इसकारणा द्रव्य में हैं - ऐसा कहा जाए 
तो व्यवहार से कह सकते हैं | भाई ! ऐसा ही नयविभाग है । 
त्रिकाली भगवान आत्मा निविकल्प सम्यग्दशेन व समाधि से ज्ञात 
होता है। सर्वविशुद्धज्षान अधिकार में आता है कि भगवान आत्मा का 
अपूर्ण तिमल परिणमत उपाय है तथा पूर्णा निमंल परिणमन उपेय है, 
फल है। वहाँ ऐसा नहीं कहा कि मन्दराग का भाव उपाय है। जहाँ 
कहीं दूसरी जगह उस मन्दराग को उपाय कहा हो, वहाँ वह 'राग है' इतना 
ज्ञान कराने के लिए कहा है - ऐसा समभना । अहाहा ! वस्तु ज्ञानानन्द- 
स्वभावी त्रिकाल ज्ञायक भगवान है, उसकी दशा में - पर्याय में द्रव्यस्वभाव 
का अपूर्ण वोतरागी परिणमन उपाय है और पूर्ण वीतरागी परिणमन 
उपेय अर्थात्‌ फल है। स्वभाव-परिणमन की ही श्रपूर्णंता व पूरण॑ता में 
उपाय व उपेय समाता है। राग या व्यवहार उपाय नहीं है। भाई ! यह 
बात सुक्ष्म पड़ती है, परन्तु मार्ग तो यही है । बापू ! यह शुद्ध चिदानन्दघन 
आत्मा का शुद्ध परिणमन उपाय, कारण या मार्ग है और उसका 
परिपूर्ण शुद्ध परिणमन उपेय, कार्य या फल है; परन्तु व्यवहाररत्नत्रय 
उपाय या कारण नहीं है। यहाँ तो व्यवहार (भेद, पर्याय आदि) हैं- यह 
सिद्ध करना है, किन्तु मन्दरागरूप व्यवहार को या व्यवहार-मोक्षमार्ग को 
निश्चय का कारण सिद्ध नहीं करना है । ह 
त्रिकाली भगवान आत्मा शआुव““क्षुव““श्रुव अनादि-अनस्त शुद्ध 
ज्ञायकभावपने है । उसका कर्म के साथ निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध भी 
नहीं है अर्थात्‌ शुद्धद्रव्य नैमित्तिक और कर्म उसका निमित्त -ऐसा नहीं 
है, किन्तु द्रव्य की विकारी पर्याय नैमित्तिक व कर्म निमित्त - ऐसा व्यवहार 
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से पर्याय में सम्बन्ध है। यहाँ शुद्धनय की दृष्टि से कथन है। तथा 
सिद्धांत में सर्वे भावों को जो जीव का कहा है, वह व्यवहारनय से कहा है। 
वे भाव श्रस्तिरूप हैं तथा व्यवहारनय के विषय हैं। कर्म निमित्त हैं 
व रागादिक नेमित्तिक हैं - इसप्रकार निमित्त-नेमित्तिकभाव की दृष्टि से 
देखा जाय तो वह व्यवहार कथंचित्‌ सत्याथ है - ऐसा कह सकते हैं । 
राग, विकार, अशुद्धता, मलिनभाव, उदयभाव आदि जीव में हैं - ऐसा 
व्यवहार से कह सकते हैं; परन्तु त्रिकाली शुद्ध चेतन्यस्वरूप द्रव्य में वे 
नहीं हैं - इस अपेक्षा से वे असत्यार्थ हैं। इसप्रकार व्यवहार कथंचित्‌ 
सत्यार्थ व कथंचित्‌ असत्यार्थ है। यदि व्यवहार को सर्वथा असत्याथ ही 
कहेंगे तो व्यवहार का भी लोप हो जाएगा और परमार्थ का भी लोप हो 
जायेगा; क्योंकि पर्याय में यदि रागादि नहीं हों, पुण्य-पाप का बन्धन न हो 
तो राग के अभावरूप मोक्षमार्ग व मोक्ष भी नहीं बनेगा । यहाँ तो व्यवहार 
है > इतना ही सिद्ध करना है, किन्तु वह निश्चय-मोक्षमार्गरूप है - ऐसा 
सिद्ध नहीं करना है । व्यवहार-मोक्षमार्ग तो राग है और वह त्रिकाली द्रव्य 
की अपेक्षा से तो है ही नहीं । पर्याय में राग है - इतना सत्यार्थ है, परंतु 
व्यवहार से निश्चय की प्राप्ति होती है - यह बात ठीक नहीं है । 


प्रश्तः-शास्त्र में आता है कि सम्यग्दृष्टि के दुःख है ही नहीं, 
शुद्धता है ही नहीं तो ये कथन किस अपेक्षा से हैं ? 


उत्तर :-भाई ! सम्यग्दर्शन का विषय त्रिकाली शुद्धद्रव्य है। 
अहाहा ! त्रिकाली शुद्धद्रव्य को जिसने दृष्टि में लिया है - ऐसे सम्यर्दृष्टि 
को अशुद्धता या दुःख है ही नहीं । दृष्टि या दृष्टि के विषय में श्रशुद्धता 
हो - ऐसी उसमें कोई शक्ति ही नहीं है, इसका रण दृष्टि या दृष्टि के विषय 
की अपेक्षा से ज्ञानी के अशुद्धता व दुःख नहीं है; परन्तु ज्ञान की श्रपेक्षा से 
देखें तो पर्याय में ज्ञानी को तथा मुनि को भी किचित्‌ अशुद्धता है, दुःख 
है। ज्ञानी के राग है तथा उसका परिणमन भी है। उस परिणमन्त की 
अपेक्षा से ज्ञानी उसका कर्त्ता भी है। ४७ नयों में भी आता है कि धर्मी- 
जीव को भी राग का परिणमन है तथा उतना दुःख भी है तथा उस 
राग का कर्ता व भोक्ता भी वह ज्ञानी ही है। कोई एकानन्‍्त से मान लेवे कि 
धर्मी को राग-द्वेष या दुःख होता ही नहीं तो ऐसा नहीं है | शुद्धद्रव्य की 
दृष्टि की अपेक्षा से यह बात यथार्थ है, किन्तु पर्याय में कलुषता भी है । 


अ्हाहा ! छठवें गुरास्थान में वर्तते हुये मुनि भी (समयसार कलश 
३ में) ऐसा कहते हैं कि हमको भ्रभी कलुपता है। जहाँ एक और ऐसा 
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कहते हैं कि समकिती के अशुद्धता नहीं होती, उसका परिणमन अशुद्ध नहीं 
होता; वहीं दूसरी ओर छठवें गुरास्थानवर्ती श्राचार्य ऐसा कहते हैं कि हम 
को अभी अशुद्धता का परिणमन है और इसीकारण उतना दु:ख का वेदन 
है । भाई ! समकिती को दृष्टि के साथ जो ज्ञान हुआ है, वह त्रिकाली 
शुद्धद्ृव्य को जानता है तथा वत्तेमान पर्याय में राग का जितना परिणमन 
है, उसे भो जानता है; किन्तु अशुद्धता का-राग का जो परिणमन है, 
उसका मैं कर्त्ता हूँ या कम के कारण वह होता है-ऐसा नहीं है तथा 
परिणमन में मुझे बिलकुल राग ही नहीं है, ऐसा भी नहीं है । 


यहाँ कहते हैं कि पर्याय में रागादि नहीं हैं - ऐसा कोई माने 
तो राग का अभाव करने के पुरुषार्थ का भी लोप हो जाएगा, क्‍योंकि 
पर्याय में राग नहीं होने से उसके नाश का उपाय भी सिद्ध नहीं होगा । 


प्रश्त:- विकार स्व-परहेतुक है - ऐसा शास्त्रों में आता है न ? 


उत्तर :-अकेले स्व से (शुद्धद्रव्य से) ही विकार नहीं होता - यह 
बताने के लिये विकार की उत्पत्ति में उपादान व निमित्त - ऐसे दो हेतु 
वहाँ सिद्ध किये हैं। जब विकार विभावरूप है अथवा पर-निमित्त के आ्राश्चय 
से हुई दशा है - यह बताना हो, उससमय उपादन स्व व निमित्त पर - 
इसप्रकार स्व-पर से उत्पन्न हुआ है. ऐसा कहा जाता है। विकार श्रकेला 
स्व से (स्वभाव से) उत्पन्न हो ऐसा कभी नहीं बनता । पर के ऊपर लक्ष्य 
जाने पर पर्याय में विकार होता है, इसलिए विकार को स्व-पर हेतुक 
कहा है । यहाँ ऐसा कहा कि ये सब रागादि कर्मजन्य हैं, ये सभी भाव 
त्रिकाली शुद्धद्रव्य में नहीं हैं, पर्याय में से निकाल देने लायक हैं -- इन सबका 
तात्पर्य यह है कि यह दृव्यदृष्टि कराने के लिए ऐसा कहा है। परमात्म- 
प्रकाश में भी रागद्वेषादि को कमेजन्य कहा है, क्योंकि वे शुद्ध आत्मद्रव्य से 
उत्पन्न नहीं होते | पर्याय में जो अशुद्धता हुई है, वह तो पर्याय का 
लक्ष्य पर के ऊपर जाने से हुई है। इसीकारण उसे स्व-परहेतुक भांव 
कहते हैं । ' 

भाई | एकसमय की पर्याय में जो राग-अशुद्धता हुई है, वह सत्‌ 
है ओर इसकारण अहेतुक है - ऐसा पंचास्तिकाय में सिद्ध किया है। यह 
राग या अशुद्धता पर के लक्ष्य से हुई है - यह ज्ञान कराने के लिए उसको 
स्व-परहेतुक कहा है तथा त्रिकाली वस्तु में ये राग यो अ्रशुद्धता नहीं है, 
किल्तु वत्तंमान पर्याय में एकसमय मात्र के लिए अशुद्धता है, उसको नाश 
करने के उद्देश्य से, उसे कर्मजन्य या उपाधि कहा है। _ हि 
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के श्रह्महा ! एक बार कहते हैं कि अ्रशुद्धता स्वयं अपने से है तथा बाद 
में कहते हैं कि स्व-परहेतुक है श्लौर फिर कहते हैं कि कर्मजन्य है। भाई ! 
जिस अपेक्षा से जहाँ जो कहा है उस अपेक्षा से वहाँ वही समभना चाहिए। 


भाई ! जिस श्रपेक्षा से जो बात कही है उस श्रपेक्षा से ज्ञान करने 
के बदले, दूसरी अपेक्षा खोजने जायेगा तो सत्य हाथ नहीं लगेगा । 


'उत्पाद-व्यय-धोव्ययुक्तं सत्‌' ऐसा सिद्ध करना हो तो वहाँ राग व 
मिथ्यात्वादि का उत्पाद, द्रव्य की पर्याय में है और वह स्वयं सत्‌ है - 
ऐसा कहते हैं। सत्‌ है, इसलिए उसको परकारक की श्रपेक्षा नहीं है । 
यही बात पंचास्तिकाय की गाथा ६२ में कही है कि जो संसार की पर्याय 
है, वह परकारक की श्रपेक्षा बिना स्वतः जीव की पर्याय है। 


मिथ्यात्वादि का संसारभाव विभाव है और विभाव स्वरूप के लक्ष्य 
से नहीं होता, किन्तु पर के लक्ष्य से ही होता है। इसकारणा से उसे स्व-पर 
हेतुक कहा जाता है। तथा इस गाथा में व परमात्मप्रकाश में उन सभी 
भावों को पुदू्गल का कहा है। कलश ४४ में आता है कि अनादिकाल 
के इस महा अविवेक नाटक में वर्णादिवाला पुदूगल ही नाचता है ।' 
जीवद्रव्य को अकेले श्रुव चेतन्यमात्र स्वभाव से देखें तो वह एक अकेला 
ही है। यह जीवब्रव्य अकेला केसे नाचे ? भगवान आत्मा के तो नाच 
नहीं है, इन सभी पर्यायों में एक पुदूगल ही नाचता है - ऐसा कहा है । 
इसप्रकार यह भगवान जिनेन्द्रदेव का उपदेश स्याह्यादरूप है तथा उसी 
प्रमाण उसे समभना सम्यग्ज्ञान है। किस अपेक्षा रागादि द्रव्य में नहीं हैं 
व किस श्रपेक्षा से वे पर्याय में हैं - इन सब अपेक्षाओ्रों को यथार्थ समभना 
चाहिए । जिनदेव के उपदेश में तो भ्रपेक्षा से कथन है, इसलिए उसी रीति 
से समझे तभी सम्यश्ज्ञान है। जो सर्वथा एकान्त है, वह मिथ्यात्व है । राग 
एकान्तरूप से परवस्तु है-वह आत्मा में सवेथा नहीं है - ऐसा माने 
तो वह मिथ्या-एकान्त है तथा राग द्रव्यस्वभाव (प्रुव) में भी है - ऐसा 
माने तो वह भी एकान्‍्त है, मिथ्यात्व है । 

प्रश्त :- राग नष्ट होकर द्रव्य में विलीन हो जाता है न ? पर्याय 
का व्यय तो होता है, किन्तु वह व्यय होकर कहाँ चली जाती है ? यदि 
रागपर्याय अंदर द्रव्य में जाती है तो विकार भी अंदर गया कि नहीं ? 

उत्तर :- भाई ! विकार अंदर द्रव्यस्वभाव में नहीं है | पर्याय व्यय 
होकर पारिणामिकभाव में योग्यतारूप हो जाती है। वत्तेमान में विकार 
जो प्रगट है, वह उदयभावरूप है; परन्तु जब उसका व्यय होता है, तब वह 


. समयसार गाथा ६१ 
75 'कुतो जीवस्थ  वर्णादिभिः सह तादात्म्यलक्षशः * सम्बन्धो 
नास्तीति चेत + .. ा आह 
द तत्थ- भवे जीवाणं संसारत्थाणं होंति वण्णांदि । 
संसारपमुक्कारं रात्थि हु, वण्णादओं ; केई-॥ ६५) 


. : “तत्र भवे जीवानां संसारस्थानां भवंति वर्णादियः। 

' ” *' संसोर्रमुक्तानों न सन्ति खलु' वर्खादयः 'केचित्‌ ॥॥६१॥ 
यत्किल संर्वास्वप्यवस्थासु यदात्मकत्वेन व्याप्त भवति तंदात्मकेत्व- 

व्याप्तिशन्यं न भवति तस्य तेः सह तादात्म्यलक्षरः सम्बन्ध: स्थात्‌ु । तत 


० पक 


न्न्ल3े + 


सर्वास्वप्यवथासु वर्राद्यात्मकत्वव्याप्तस्य भवतो वर्शाद्यात्मकत्वव्याप्ति- 


.. अरब यहाँ प्रश्न होता है कि वर्णादिक के साथ जीव का तादात्म्य- 


संस्तारी जीव के वर्ण भ्रांदिक, भाव हैं संसार में । 
संसार से परिसुक्त के नह, भाव को वरर्पादि के-॥॥६१॥ 


: गाथार्थ :-[वर्णादयः ] जो वर्णादिक हैं, वे [संसारस्थानां | संसार 
में स्थित [ जीवानां | जीवों के [तत्र भवे| उस संसार में [भवन्ति | होते 
हैं और [ संसार प्रमुक्तानां ] संसार से मुक्त हुए जीवों के [खलु ] निश्चय 
से [वर्शादयः केचित्‌] वर्णादिक कोई भी (भाव) [न सन्ति] नहीं हैं। 
(इसलिये तादात्म्य-संम्बन्ध नहीं है । ) 


टीका :- जो निश्चय से समस्त ही अ्रवस्थाओं में यद्‌-श्रात्मकपने से 
ग्रर्थात जिस स्वरूपपने से व्याप्त हो और तद्-आत्मकपने की श्रर्थात्‌ 
उस स्वरूपपने की व्याप्तिं से रहित न हो, उसका उनके साथ तादात्म्य- 
लक्षण सम्बन्ध होता है। (जो वस्तु सर्वे. अवस्थाओरों में .जिस भाव॑स्वरूप 
हो और किसी अवस्था में उस भावस्वरूपता को न छोड़े, उस वस्तु का 
उन भावों के साथ तादात्म्य-सम्बन्ध होता है ।) इसलिये सभी श्रवस्थाश्रों 
में जो वर्णादिस्वरूपता से व्याप्त होता है और वर्णादिस्वरूपता की व्याप्ति 
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शन्यस्याभवतश्च पुद्गलस्य वर्रादिनिः सह -तादात्म्यलक्षण:: सम्बन्ध 
स्पात । संसारावस्थायां कथंचिद्वर्णाद्यात्मकत्वव्याप्तस्प भवतो,वरागर्द्यात्मक- 
त्वव्याप्तिशन्यस्पाभवतश्चापि मोक्षावस्थायां.सर्वथा वर्पत्यात्मक त्वव्याप्ति- 
शन्यस्य भवतो वर्राद्यात्मकत्वव्याप्तस्पाभवतश्च : जीवस्य- वर्रा[दिशिः सह 
तादात्म्पलक्षण: सम्बन्धो न कथथंचनापि.स्यात्‌ ।.... . - ..- 


हक 


से रहित नहीं होता - ऐसे पुदूगल का वर्णादिभावों के सांथ तादात्म्यलंक्षरा 
सम्बन्ध है और यद्यपि संसार-अवस्था में कथंचित्‌ वर्णादिस्वरूपता से 
व्याप्त होता है तथा वर्णादिस्वरूपता की व्यांप्ति से रहित ' नहीं 'होता 
तथापि मोक्ष-प्रवंस्था में जो सवंथा. वर्णादिस्वरूपता की व्याप्ति से रंहित 
होता है और वर्र्णादिस्वरूपता से व्योपंत नहीं होता - ऐसे जीव का वर्णादि 
भावों के साथ किसी भी प्रंकार से तादांत्म्यलक्षण-संम्बन्ध नहीं है। 


. - . भावार्थ :- द्रव्य की स्व अवस्थाश्रों में द्रव्य करे जो भाव व्याप्त: होते 
हैं, उन-भावों के साथ द्रव्य का तादात्म्य-सम्बन्ध कहलाता.है । , पुद्गल की 
सर्व भ्रवस्थाओं में पुद्गल में वर्णादि भाव -्याप्त हैं, इसलिये वर्णादि भावों 
के साथ पुद्गल का तादात्म्य-सम्बन्ध- है ।.संसारावस्था. में. जीव-में .वरगा[दि 
भाव.किसी प्रकार से कहे जा सकते. हैं, किन्तु. मोक्ष-अवस्था, में ,जीव:में 
वर्णादि भाव सवेथा नहीं हैं; इसलिये: जीव. का. वर्णादि भावों: के साथ 
तादात्म्य-सम्बन्ध नहीं है.। यह. बात न्‍याग्रप्राप्त है। 


न धुन अं 
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समयसार गाथा ६१ की उत्थानिका, गाथा एंवं उसकी-टोका पर प्रवचन 


--:... शिष्य पूछता. है कि वर्णादि का आत्मा के ,साथ. त्रिकाल . सम्बन्ध 
क्‍यों नहीं है ”. आपने आ्रात्मा के साथ उसका .एकसमय की पर्योयमात्र का 
क्षरिक - अनित्य सम्बन्ध कहा है; परन्तु 'उन रंग, रागं, गरणस्थान झादि 
के साथ तादात्म्य-सम्वन्ध क्‍यों नहीं है ? 'इंसंका उत्तर आचायें देते हैं । 


जो.निश्चय से, सभी अवस्थाश्रों में स्वरूपप्रने से व्याप्त हो तथा उस 
स्वरूपपत्ने की व्याप्ति से .रहित. नहीं. हो, .उनका. तादात्म्यलक्षरों:संम्बन्ध 
होता है ।: जिसप्रकार ज्ञान के साथ आत्मा का, तादात्म्यलक्षण-सम्ब्रन्ध है 
क्योंकि आत्मा की स्व अवस्थाश्रों में वह .ज्ञान स्वरूपपने, से . व्याप्त रहंता 
है और आत्मा कभी भी: ज्ञानस्वरूपपने की. व्याप्ति: से रहित नहीं होता । 
राग--- उदयभाव के साथ आत्मा का, तादांत्म्यलक्षेश-संम्बन्ध नहीं है 
क्योंकि झ्ात्मा सर्वे भ्रवस्थाओं में उदयभाव के-साथ.. व्याप्त नहीं. रहता. 
संसार-अवस्था में तो उदयभाव है, परन्तु मेक्ष-अवस्था में नहीं है। 


३२४ ] [ प्रवचत-रंत्नाकर भाग २ 
'  “अवस्तुत: जो सब दशाश्रों में स्वरूप से व्याप्त हो अर्थात्‌ स्वंरूप-में 
फलां हो तंथा स्वरूप से कभी भी रहित न हो, उनका उसके साथ तादात्म्य- 
लक्षण-सम्बन्धं होता है अर्थात्‌ जो वस्तु सर्व अ्रवस्थाओं में 'भावस्वरूंप हो 
और किसी भी अवस्था में अपना भावस्वेरूपपना न छोड़े, उस वस्तु का 
. उस भाव के साथ तादात्म्य-सम्बन्ध है; इसलिए जिसकी सभी अवस्थाश्रों 

में वर्णादि से व्याप्ति होती है, -उन पुद्गलों के. साथ वर्णादि-का तादत्म्य 
है, क्योंकि बिना पुदूगल. के उनकी. कोई अवस्था नहीं होती.। इसीप्रकार 
जो-गुणस्थान आदि के भेद हैं, उनका भी पुदूगल के साथ तादात्स्य-सम्बन्ध 
है, क्योंकि पुद्गल-के. निमित्त बिना वे.भेद नहीं होते.।. अहो ! -समयसार 
कसा भ्रदभुत शास्त्र है, इसमें मानो.सारे ब्रह्माण्ड के भांव,भरे हैं.। 

... पुदुगल : की सभी .अवस्थाञ्रों में वे. वर्णादि. व्याप्त रहते. हैं -तथा 
पुदूगल उन वर्णादि की व्याप्ति से कभी भी रहित रहीं होता; इसलिए 
वर्णादिभावों का पुद्गल के साथ तांदात्म्य-सम्बन्ध है, किंतु आत्मा के 
साथ नहीं । वेःवर्णा दि वे रागांदि आत्मा के साथ संसारं-भ्रंवस्था में कथंचिते 
ठपाप्तं रहते हैं, तंथापि मोक्ष-अवंस्था में उनकी व्याप्तिं बिलकुल नहीं है 
इसलिए उनका जीव॑ के साथ तादातम्यलक्षण-सम्बन्ध नहीं है। अहाही |! 
वर्णादि में एक पुदंगल ही नाचता है । भगवान आत्मा तो ज्ञानस्वरूप होने 
से शुद्ध चिद्र॒प है, वह इनमें कैसे नाचें? | मर 

सारांश यह है कि जीव की संसार-अ्रवस्था में रॉंगांदिं के सीर्थ 
कथंचित्‌ व्याप्ति: होती है, : परन्तु मोक्ष-श्रवस्था. में-उनके साथ किचित्‌ भी 
व्याप्ति नहीं हैं; इसलिए .वर्ंणादि के साथ जीव का तादात्म्य-सम्ब्नन्ध नहीं 
है। आत्मा का ज्ञान, झ्राननन्‍्द के साथ तादात्म्य-संम्बन्ध है; क्योंकि आत्मा 
की किसी भी अवस्था में ज्ञान, आनन्दपना न॑ हो - ऐसा नहीं बनता । 


|. ८2०... . गाथा ६२३ के भावार्थ पर प्रवचन , .... . 
का हु वस्तु की सब अव्रस्थाओं में जो व्याप्त रहता है, उसी के साथ द्रव्य 
यों वस्तु का तांदांत्म्य-संम्बन्ध कहा जाता है।' पुंदुगलद्रव्य की सब 
अ्रवस्थाओं में वर्णादिभाव व्याप्त रहते हैं; इसकारणं' उनका पुदुगल के 
साथ तांदात्म्य-सम्बन्ध है। पुदूगलकर्म के निमित्त से वर्ण से लेकर गुरणा- 
स्थानपर्यन्त जो भेद पड़ते हैं, वे श्रात्मा की सर्वे अवस्थाओं में व्याप्त न 
होकर पुदूगल की सर्व अ्रवस्थाओं में व्याप्त होते हैं; इसकारण वे पुद्गल 
के साथ ही तादात्म्यं-सम्वन्ध रखते हैं। अखण्ड अभेद एक 'चिन्मात्र- 
स्वरूप वस्तु की दृष्टि से रंग, राग, जीवस्थान, मार्ग णास्थान झ्रादि पुदूंगल 
के साथं सम्बन्ध रखनेवाले प्रतिभासित होते हैं । ह 
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संसार-अवस्थायुक्त जीव में रंग-राग श्रादि भाव किसी अपेक्षा से 
कह सकते हैं, परल्तु मोक्ष-श्रवस्था में तो वे जीव में सर्वथा ही नहीं हैं । 
इसका रंण वर्णादि के साथ जीव की एकरूपता का सम्बन्ध नहीं । समयसार 
के कर्त्ता-कर्म अधिकार में भी यहो कहां है कि दया, दान, भक्ति आदि के 
भाव संयोगलक्षण. हैं । वे संयोगीभाव-हैं, स्वभावभाव नहीं हैं; इसलिए 
इन दया-दान आदि भावों के साथ आत्मा का. तांदात्म्य-सम्बंन्ध नहीं है । 
अन्य संयोगी वस्तुओं की भाँति ये भी संयोगी वस्तुयें ही हैं। अत: भगवान 
आत्मो-का वंणादिभावों के साथ एकत्वरूप तादात्म्यलक्षण-सम्बन्ध:नहींहै । 


श्रहाहा ! शुद्ध चिद्रंप भगवान झात्मा की ओर ढ़लते:के:लिए तो 
एक अभेदरूप आत्मा,ही दृष्टि में रखने योग्य है औरः पुदुंगल के. सम्बन्ध 
सेःहोनेवाले इन सभी भेदभावों की दृष्टि छोड़. देने योग्य. है; इसीलिए तो 
येसभी- भाव आत्मा के नहीं हैं - यह कहा है. . भगवान आ्रात्मा : के : साथ 
इनकी-व्याप्ति नहीं है, क्योंकि .संसार-ग्रवस्था-में तो.एकसमय का सम्बन्ध 
है-भी,-किन्तु-सिद्धा वस्था में. तो सर्वेथा ही . सम्बन्ध नहीं... है ।--इसका रण 
धर्मी जीवों को एक अभेदस्वभाव की ही. दृष्टि करना योग्य है । 


यह जीव॑-अजीव अधिकार है। इसकारण रंग, राग, पुण्य, पाप, 
गणस्थान आदि सर्वेभावों 'को -यहाँ अजीवं कहा हैं। आरशेय यह है कि 
सम्यग्दशन व निविकल्प शान्ति की पर्याय द्वारा उस एके शुद्ध चिद्रप 
आत्मा की ही ग्रहरा करना - अनुभवना.योग्य है| ॥ 


न ह 
छ 00060 0 0003 /054 07034 ५4 200६ छ 
४ कवहू सुमति. ह्ल॑ कुंमति कौ. विनांस करे, 7“: ; 
४ *: कबहू “ विमेल , जोति- अंतर जेंगति है। ; 
; कबहू दया छू चित्त करत दयालेरूप, . ;$ 
! कबहू सुलालसा ह्व॑ लोचनं लगंति है॥। ; 
कबहू आरती हछ्ु के प्रभु सनमुख -ओझबे;: 
; “ :. -कृबहु, सुभारती हक्वंःबाहरि बगति है। 5 
$ धरे दसा ' जैसी,तव करे रीति तैसी- ऐसी > 5 
; हिरदे हमारे: भगवंत:कीः भगति है।॥ 
; | “४ - समंयसार नाटके, उत्थानिकां, छुनद १४ ; 
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. समयसार गाथा ६२ 


जीवस्प वर्रादितादात्म्यदुरभिनिवेशे दोषश्चायम - 


जोवो चेव हि एदे सव्बे भाव त्ति मण्णसे जदि हि। द ु 
जींवस्साजीवस्स य .खत्थि विसेसो दु दे कोई ॥॥६२।॥। 


जीवश्चवें ह्ायंते सर्वे भावा इति सन्यसे यदि हिं। 
जीवस्पाजीवस्प च नास्ति विशेषस्तु ते कश्चित्‌ ॥६२॥। 
 - यथा वर्णादयों भावाः क़मेरा भाविताविर्भावतिरोभावाभिसंताभि- 
स्ताभिंव्यक्तिनिः पुद्गलंद्रव्यमनुगच्छंत: पुद्गलस्य वर्स्पदितादात्म्य॑ प्रथंय॑ति, 
तथा वर्खदियों भावाः क्रमेंग भावितांविर्भावतिरोभावाभिस्ताभिस्ताभि- 
व्यक्तिभिजीवमनुग्गच्छंतो जीवस्थ वर्णादितांदात्म्यं प्रथयंतीति यस्योभि- 


ह अब यदि- कोई ऐसा मिथ्या अभिप्राय व्यक्त करे कि जीव का 
वंर्णादि के साथ तादात्म्य है, तो उसमें -यह दोष आता है - ऐसा इस गाथा 
द्वारा कहते हैं :-: : 5.८ : 
.. ये भाव सब हैं जीव जो, ऐसा हि तू माने कभी। 

तो जीव और शअ्रजीब में कुछ, भेद तुझ रहता नहीं ॥॥६२॥। 

. गाथार्थ :- वर्णादिक के साथ जीव का तादात्म्य माननेवाले को 
कहतें हैं कि हे मिथ्या-अ्रभिप्रायवाले ! [यदि हि च] यदि तुम [इति 
मन्यसे| ऐसा मानोगे कि [एते सर्वे भावाः | यह सर्वे -वर्णादिक भाव 
[ जीवः एवं हि] जीव ही हैं, [तु] तो [ते] तुम्हारे मत में [जीवस्यथ च 
अग्रजीवस्थ] जीव और अजीव का [कचश्तु] कोई [विशेषः] भेद 
[नास्ति] नहीं रहता है । 

: टीका :- जैसे वर्रादिक भाव क्रमशः अभ्रविर्भाव (प्रगट होना 
उपजना) और तिरोभाव (छिप जाना, नाश हो जाना) को प्राप्त होती 
हुई - ऐसी उन-उन व्यक्तियों के द्वारा (अर्थात्‌ पर्यायों के द्वारा) 
पुद्ूगलद्रव्य के साथ ही साथ रहते हुए, पुदूगल का वर्खादि के साथ 
तादात्म्य प्रसिद्ध करते हैं- विस्तारते हैं; इसीप्रकार वर्णादिक भाव 
क्रमश: आविर्भाव और तिरोभाव को प्राप्त होती हुई-ऐसी उन-उन 
व्यक्तियों के द्वारा जीव के साथ ही साथ रहते हुए, जीव का वर्णादिक के 
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निवेशः - तस्थ शेषद्रव्यासाधा रणस्य वर्राद्यात्मकत्वस्य, पुद्गललक्षरपस्य 
जीवेन स्वीकरणाज्जीवपुद्ग़लयो रविशेषप्रसक्तो सत्यां पुद्गलेभ्यो भिश्नस्य 
जोवद्रव्यस्पाभावाजूवत्येव जीवाभावः । 





साथ तांदात्म्य प्रसिद्ध करते हैं - ऐसा जिसका अभिप्राय हैं, उसके मत में 
अंन्‍्य शेष द्रव्यों से असाधारण ऐसी वर्णादिस्वरूपतां - कि जो पुद्गलद्रव्य 
का लक्षण है - उसका जीव के द्वारा अश्रद्भीकार किया जाता हैं; इसलिये 
जीव-पुद्गलं के अविशेष का प्रसद्ध आता है भौर ऐंसां होने से पुद्गलों से 
भिन्न ऐसा कोई जीवंद्रव्यं न रहने से जीव को अ्रवर्श्य अभाव होते हैः 


._. _ भावार्थ :- जैसे वर्णादिकश्नाव पुद्गलद्रव्य के साथ तादात्म्यस्वेरूप 
हैं; उसीप्रकार जीव के साथ तादात्म्यस्वरूपे हों तो जीवं-पुद्गंल में कोई 
भी भेद न रहे और ऐसा होने. से जीव का ही अभाव हो जाये'- यह 
महादोष आता है। . .... 


गाथा ६४ की उत्थानिका, गोंथा एंवं उंसेकी टीका पंर प्रंचचन 


 ' शभ्ब यहाँ यह बताते हैं कि वर्णादिं. व. गणस्थानादि के साथ 
जींवे के तादात्म्य-सम्बन्ध मानने पर क्या-क्या दोष भाते हैं । 


रागादिरूप-पुद्गल के परिरामों.को जीव -के-मानोगे तो जीव व 

अजीव में कोई भेद ही नहीं- रहेगा । ऐसा इस गाथा में बताते हैं । ..इससे 
भी. सुक्ष्मातिसूक्ष्म' भगवान आत्मा है.। चेतन्य भगवान पर दृष्टि करने 
से; धर्म का- प्रारम्भ होता- है, सम्यग्द्शन होता .है.। इसके सिवाय दंथा 
दान, ब्रत, भक्ति, पूजा आ्रादि करें; तथापि .सम्यग्दर्शन नहीं होता, क्योंकि 
ये सब तो राग हैं. और इस-राग का. पुद्गल. के साथ तादात्स्य है.।. जहाँ- 
जहाँ पुंद्गल है, -वहाँ-वहाँ रंग, राग व भेदादिं होते है - ऐसी व्याप्ति है 
और भगवान आत्मा के. साथ रंग, रांग.व भेदादि की. व्याप्ति नहीं है । 
अंहो.. कैसी अलौकिक बात है। _ .... 


जो गुणुस्थान:आदि.भेद जीव- की पर्याय में -उत्पन्न हुये हैं, वे अपनी 
उत्पत्ति. के जन्मक्षरण-में अपने .कारण से :हुए हैं, निमित्त के-कारण- नहीं 
हुये हैं - मे गुरास्थान आदि:के भेद जीव .की -पर्याय-में . स्व्रय॑से,- हुए. हैं 
परन्तु ये त्रिकाली शुद्ध -श्रात्मद्रव्य- में व्याप्त-.नहीं होते-.. इत्त-रंग,...राग, 
दया, दान आदि-भावों की व्याप्ति.पुदूगल के साथ है ।. जहाँ. ऐसा कहा 
है कि पृण्य-पाप के भाव अपनी (जीव की) पर्याय में. होते हैं और इनका 
कर्त्ा-भोक्ता जीव है; .वहाँ तो इसका ज्ञान कराने के लिए ज्ञांनअय 


३२२८ ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग २ 


कंधन किया है, जबकि यहाँ दृष्टिप्रधान कथन है । यहाँ दृष्टि की प्रधानतां 
में दया-दान व पंचमहात्रत के पालन के भाव पुदगल के साथ व्याप्त होते 
हैं - ऐसा कहते हैं । यह बात दिगम्बर आराचार्यों के अतिरिक्त अन्य किसी 
ने को ही नहीं है । दिगम्बर-सन्‍्त केवली भगवरन्तों के प्रतिनिधि हैं, भगवान 
केवली ने जो बात दिव्यध्वनि में कही है, उसी बात को ये सन्त. जंगत को 
बताते हैं । एक बार जरा घेयें से सुनो तो सही ! 

दया, दान, ब्रत, स्वाध्याय झ्रादि का तथा प्रवचन सुनने--का राग 
भी पुद्गल में उत्पन्न होता है और पुद्गल में ही उसका व्यय होता है ।. यह 
उत्पाद-व्यय आत्मा का नहीं है। यहाँ द्रव्यस्वभाव का वर्णन है न? 
जीवद्रव्य में तो भेद हैं ही नहीं, इसकोरण भेद को तथा रागादि को 
ग्रजीव कहा है । देव-शास्त्र-गरु की श्रद्धां का राग, - नवतत्त्व की श्रद्धा का 
राग, शास्त्रज्ञान का विकल्प या छहकाय के जीवों की रक्षा का राग - ये 
सभी पुदगल के साथ उत्पन्न होते हैं और पुदुगल में ही नाश होते हैं। 
अहाहा ! आचार्योंने कितना स्पष्ट किया है! ऐसी बात श्रन्यत्र कहाँ है ? 
उत्पाद-व्यय द्रव्यस्वभाव में - चिन्मांत्र वस्तु में नहीं हैं। जो इन वर्णादि- 
भावों का आविर्भाव-व तिरोभाव होता है, उनकी. पुदूगल के साथ व्याष्ति 
है; इसका रण पुद्गल का वर्णादि के साथ तादात्म्य-सम्बन्ध प्रसिद्ध होता 
है। अ्रहाहा ! वर्णादिभाव पुद्गल का विस्तार है, परन्तु चिदानन्द प्रभु 
भगवान आत्मा का विस्तार नहीं है। भगवान ग्रात्मा तो चिदानन्दमय 
गखेण्ड एकरूप जिनस्वरूपी परमात्मा है। ये वर्णादि व रागादिभाव 
ग्रात्मा का विस्तार नहीं हैं। रागादि की प्रसिद्धि आत्मा.की प्रसिद्धि 
नहीं है । भ्रहाहां ! सन्‍्तों ने केसा तत्त्व जाहिर कर दिया है। जो स्वज्ञ 
ने कहा है, वही बात इस पंच्रमकाल-कें श्रोताश्रों को सन्‍्तों ने कही है। 

.... यदि कोई कहे कि.यह बात तो चौथे काल को है - चौथे काल के 
जीवों को समभाने के लिए है तो उनसे कहते हैं कि भाई ! क्ुन्दकुन्दाचार्य 
ग्रादि तो पंचमकाल के सन्त है और पंचमकाल के श्रोताओञ्रों को ही समंभा रहे 
हैं। प्रभु ! तुम सुनो तो सही । पंचमकाल में भी तुम झ्रात्मा हो कि नहीं ? 

! तुम अनन्त गुणों से भरे हुये अ्रभेद शुद्ध चेतन्यमात्र श्रात्मा हो । 
यहाँ तो कहते हैं कि जिन्हें अभेद शुद्ध चिदानन्द भगवान की दृष्टि करना 
हो, उन्हें इन रागादिभावों को ग्रजीव का परिणाम मानना चाहिये । 

कुछ लोग ऐसा कहते हैं कि वत्तमान में तो शुभयोग ही होता है 
और यह शुभयोग ही धर्म का कारण है। उनसे कहते हैं कि भरे प्रभु ! 
तुम क्या कहते हो ? यदि वत्तमान में मात्र शुभयोग ही हो तो इसका भ्रर्थ 
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तो यह होगा कि वत्तंमान में-धर्म होता ही नहीं है। भाई ! तुम्हारी यह 
बात झागम के अ्नुकल नहीं है, क्योंकि शुभयोग तो पुद्गल में व्यापनेवाला 
भाव है। वह आत्मा: का है श्रौर लाभदायक है - ऐसा मानना तो महा 
मिथ्यात्व है, भ्रज्ञान है । 


यहाँ आचाये कहते हैं कि शुभाशुभराग की उत्पत्ति व व्यय पुद्गल 
के साथ सम्बन्धित है, भगवान आत्मा के साथ नहीं हैं। यदि इन रागांदि 
का आ्रात्मा के साथ सम्बन्ध हो तो रागादि का उत्पाद व व्यय आत्मा में 
तीनों काल होना. चाहिये, किन्तु ऐसा तो होता नहीं है; इसलिए ये :राग्रादि 
आत्मा की चीज नहीं हैं। शरीर, मकान, पेसा, लक्ष्मी श्रादि तो प्रत्यक्ष 
पुदगल हैं, परवस्तु हैं। यहाँ तो कहते हैं कि जिससे तीर्थंकर नाम्कर्म 
बंधता है - ऐसा सोलहकारण भावनाशओ्रों का भाव भी राग है और वह 
भो पुदूगल के साथ सम्बन्ध रखता है, और उसके फल में भी. श्रजीव 
ही मिलता है । 


यहाँ कहते हैं कि राग चाहे दया, दान, भक्ति का हो या पंचमहात्रत 
का हो - इसका उत्पन्न होना व व्यय होना, पुद्गल के साथ संम्बन्ध रखता 
है। प्रभु ! तेरे चेतन्यघर को खोजने के लिए यह बात करते हैं; तू अपने 
घर को देख ! उसमें तुझे रागादिं को उत्पत्ति-व्यय नहीं दीखेगा ।- तुझे 
तेरां नाथ चेतन्यदेव अतीन्द्रिय श्रोनत्द की उत्पत्ति-व्यय के सांथ दिंखाई 
देगा । अहाहा ! कुन्दकुन्दाचार्य आदि दिगम्बर सन्त अपार करूणा करके 
भाग बताते हैं। वे.जोर-जोर से पुकार-पुकार करके कहते हैं कि हे प्रभु ! 
तेरी प्रसिद्धि तो अतीन्द्रिय ज्ञानव आनन्द की पर्याय से होती है| तेरी 
प्रसिद्धि राग से कैसे हो ? क्योंकि राग. की प्रसिद्धि तो पुदूगल कीं प्रसिद्ध 
है। गजब बात है भाई ! यह समयसार तो ज़गत्‌ चक्षु-- अजोड़ चक्ष है 
इस टीका का नाम आअआ्रात्मख्याति है न? .अभेद एक शुद्ध दव्यस्वभाव पर 
दृष्टि करने पर जो अतीन्द्रिय आननन्‍्द्र व-शान्ति की पर्याय प्रगठ होती है, वह 
तेरी प्रसिद्धि ग्र्थात आ्रात्मख्याति है। श्रहो ! .पंचमकाल-के सन्‍्तों ने जगत 
की परवाह न करते हुए सत्य का डंका बजाया-है.। 


प्रभु ! तेरी प्रभुता तो तब कही जाय, जबकि तुभमें निर्मल प्रयाय- की 
उत्पत्ति-व्यय हो । राग की-उत्पत्ति व राग का व्यय यह तेरी प्रंभुता नहीं 
है । राग तो रोग है, उसे हर ले- यही तेरी वास्तविक प्रभुता है ।-अहाहाः! 
शुभाशुभराग तो पुदूगल का विस्तार है, पुदूगल की प्रसिंद्धि है; :इसमें 
आत्मा की प्रसिद्धि नहीं है । अहो [ अ्रमतचन्द्राचार्य ने तो श्रमुत उड़ेला है। 
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जिसकी पर्याय में भ्रनन्तज्ञान, श्रनन्तदर्शन, अ्नन्तसुख व अनन्तवीर्य 
गुलाब के पुष्प की तरह खिल गया है.। अरे ! यही प्रभु की- प्रसिद्धि है । 
भगवान ! तुम्हारा वर्णन किसप्रकार करें ? अ्रह्महा ! ग्रनन्त ज्ञान, श्रानन्द 
आदि ग्रनन्त गुणों की निर्मल पर्यायों का उत्पाद-व्यय हो - यही ग्रात्मा की 
प्रसिद्धि है। पर के आश्रय से रागादि भाव होते हैं, उनमें कहीं श्रात्मा 
की प्रसिद्धि नहीं है । यह बात कुछ कठिन लगंती है, परन्तु क्या करें ? मार्ग 
तो यही है, जो जिनेश्वरदेव ने गशाधर व इन्द्रों की उपस्थिति में समवशररं 
(धंर्मेसभा) में कहा है। भगवान सीमन्धर परमात्मा महाविदेह क्षेत्र में 
विराजते हैं, वहाँ यह बात उनकी दिव्यध्वनि में आ्राई है । यही बात श्राचार्य 
कुन्दकुन्ददेव एवं अमृतचन्द्राचांयंदेव ने कही है। आ्रांचार्य कुन्दकुन्द तो 
विदेह क्षेत्र गये थे, किन्तु अमृतचन्द्रदेव वहाँ नहीं गये थे, तथापि वे अपने 
अन्दर के. भगवान आत्मा के पास हर अन्‍्तर्मुहुते में जाते थे; अते: आत्मा 
की बात प्रसिद्ध करते हैं । ह 


.... प्रश्न :- शुभभाव भी जीव के साथ सम्बन्ध रखता है - ऐसा कहो 
न? इसमें क्या आपत्ति है ? 


. - उत्तर :- कितने ही ब्रत, तप से धर्म मानते हैं तथा कितने ही देव- 
गरु-शास्त्र की भक्ति में धर्मं मानते हैं। शुभभाव में धर्म माननेवांलें- सब 
एकसमान ही मिथ्यादृष्टि हैं । प्रवचनसार की गाथा ७७ में. कहा;हैं 


“शुभभांव - पुण्यभाव ठोक है तथा अशुभभोव - पापभाव ठीक नहीं 
है, ऐसा जो मांनते हैं; वे मिथ्यात्वे से घिरे हुये घोर संसार में रखड़ते हैं.। 
जो-ऐसा मानते हैं कि पुण्य-पाप में कोई अन्तर है, वे 'हिडदि.घोरमपारं 
संसार मोहसंछण्णो' अर्थात्‌ मोहाच्छादित होते हुये घोर अपार संसार में 
रखंड़ते हैं.।” भाई !- दिगम्बर मार्ग बहुत सूक्ष्म है। बापू !- सम्प्रदाय मिल 
गया इसकारण दिगम्बर धर्म समभ में श्रा ही जायगा - ऐसा भी नहीं है । 
दिगम्बर धर्म कोई पन्य या पक्ष नहीं है - यह तो वस्तु का स्वरूप है । 


अब कहते हैं कि जिसप्रकारं ये रागादिभाव पुदूगल के साथ 
आविभाव-तिरोभावरूप होते हैं अर्थात्‌ पुद्गल में उत्पाद-व्ययरूप होते हैं; 
उसीप्रकार ही ये रागादिभाव यदि आत्मा के साथ उत्पाद-व्ययरूप होने 
लगें तो जो पुदूगल का स्वरूप है, उसे जीव द्वारा अंगीकार कर लेने पर 
जीव व पुद्गल के एकत्व का प्रसंग प्राप्त होगा । अ्रहाहा / क्‍या अद्भुत 
टीका है ! ऐसे वीतराग मार्ग की वात एक क्षण के लिए भी.समभ में 
बेठ जावे तो भव का अन्त आ जावे - यह ऐसी गजब की बात है। आचार्य 
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कहते हैं कि जड़कम के साथ रागादि-अजीव का 'उत्पाद और'ब्यय होता 
है, इंसकारण पुदूगल के साथ ही रागादि का तादातम्य-सम्बन्ध है; उसी- 
प्रकार जो ऐसा अभिप्राय रखता है कि जीव के साथ रागादि उंत्पाद-व्येय- 
रूप होते हैं, अंत: जीव का रागादि के साथ सम्बन्ध है तो उसमें पुंदुंगंल 
को ही जीव माना | इसका ररंश उसकी मान्यता में जीवद्रव्य॑ भिन्न नहीं रहा, 
किन्तु वह पुदूगलरूप हो गया। भाई ! सूक्ष्म बात है। जो जीव ऐसी 
अभिप्राय रखते हैं कि मेरी भ्रात्मा में राग की- उत्पत्ति वें व्यय होता. है 
उसंने पुदूगल को ही आत्मा माना है । 


प्रश्न :- ऐसा धर्म प्राप्त' करने का क्यो साधन है ? भक्ति आदि 
करने के साधनों से धर्म प्राप्त होगा या नहीं ?... । ह 


६" कं, 


. | उत्तर :-अरे भगवान. ! -देव-शास्त्र-गुरु की . भक्ति तो. राग है तथा 

राग की उत्पत्ति.व व्यय का सम्बन्ध तो निश्चय से .पुद्गल के साथ है । 
इसकारण यदि तू भक्ति आदि के राग को ही धर्म का साधन मानेगो 
तो अभिप्राय में तो तूने पुदुगल को ही जीव मान. लिया; परंन्तु यह तो 
मिथ्यात्व है । 


./ व्यवंहार से एकसमयं की पर्याय में श्रर्थात्‌ संसार-अवस्था में वे 
रागांदिभाव भले हों, परन्तु जीव का उनके साथ तादांतम्य-संम्बन्ध नहीं 
है। यही बात अबं आगे की गाथा में कहेंगे कि है भाई ! यदि-तू संसार- 
अवस्था में भी रागांदिकं को अपंना मानेगाः तो तेंरी मान्यंता में जीव 
पुद्गलस्वरूप हो जायेगा । तब फिर पुंद्गेल की हीं मुक्ति होगी |. गजंब 
बात है भाई ! अन्य मत को करोड़ों पुस्तंके पढ़ डालें तो 'भी यह बाते 
नहीं मिलेगी । कहाँ से मिले ? यहं तो :उंने सन्‍तों की -वारीः है; जो 
त्रिलोंकीनाथ्थं जिनेश्व रदेव सीमंन्धर परमात्मा के पोर्स गये थे तथों-अंन्तर 
में विराजमान निज परमेशंव रदेव चेतंन्यभगवान के पांसं हरः अन्तर्मुह्त में 
जाते थे । परमात्मा के प्रत्यक्षदर्शी और. झ्रात्मानुभवी सन्त: कहते हैं कि 
जहाँ हम गये थे, वहाँ तो रागादिक हैं ही नहीं | अहाहा [शुद्ध चिदानंदमय 
चतन्यमूति भगवान हो:मेरा: जिनदेव है.।. उसमें राग-द्वेष-संसार :-नहीं 
हैं ।;रागादि -का सम्बन्ध आत्मा:के साथ है -हो नहीं । -ऐसी- सन्‍्तों . की 
अमृतवाणी सुनने का परम सौभाग्य हमें प्राप्त हुआ है-. अरे !- सामान्‍्य- 
जनों को तो यह सहजता से सुलभ ही नहीं है + "जात लत 5०7० 


शास्त्र में कहीं ऐसा कहतें हैं कि 'पुण्य-पापादि भाव जीव की पर्याय 
में होते हैं और जीव उनका कर्त्ता-भोक्ता है' - यह कथन पर्योथ का ज्ञान 
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कराने के लिए ज्ञान की श्रपेक्षा से है, किन्तु यहाँ दृष्टि की अपेक्षा से 
कथन है.। यहाँ कहते हैं कि राग-द्वेष की उत्पत्ति-व्यय का-- सम्बन्ध पुद्गल 
के साथ है। स्वभाव की दृष्टि से वे राग-द्वेष आदि भावें . पर हैं, क्योंकि 
राग-द्वेषादि भावों की उत्पत्ति व व्यय पुदूगल के साथ सम्बन्धित हैं.।.जिस- 
प्रकार राग-द्वेष पुद्गल -में व्याप्त रहते. हैं; उसीप्रकार यवि-आ्रात्मा के साथ 
भी उनकी उत्पत्ति व व्यय का व्याप्तपना हो तो आत्मा-पुद्गलमय: हो 
जाय और फिर उससे पुदूगल- की ही प्रसिद्धि होगी और आ्रानन्दस्वरूप 
आत्मा का नाश ही हो जावेगा किन्तु ऐसा है नही, कभी. होता ही .नहीं:। 


हाहा ! शअश्रतीन्द्रिय ज्ञान व-आ्रानन्द का - सागरः भगवान गआत्मा 

श्रन्दर में शाश्वत विराजता है.न ? है नाथ-.! -उसे. यंदि--तूः -रागवाला 
मानेगा तो तू.स्वयं मान्यता में पुदगलमय हो जायगा, जीवरूप नहीं रहेगा। 
यदि तू शुभभाव के राग से धंम होना मानेगा तो वहाँ आत्मा नहीं रहेगा । 
इसप्रकार तो भ्रकेले पुदूगल की ही प्रसिद्ध होगी। 


प्रश्न:- इस पंचमकाल में तो शुभभाव ही. होता है;.. -इसकारण 
ब्रत, तप, भक्ति करना ही धर्म है ? 6 


: उत्तर:>भाई ! इन ब्रत, तप, भक्ति श्रादि-के शुभभाव-]त्तो पुदूगल 
'के साथ- ही सम्बन्ध रखते हैं; आत्मा -के साथ तादात्म्य-सम्बन्धरूप से 
व्याप्त नहीं. होते । अहाहा !: -भगवानः आत्मा तो अनन्त-:शञान; अनन्त .. 
आनन्द व अनन्त शान्ति का:भण्डार है । -इस ज्ञान-भंडा[र में--से, क्या-राग 
निकलेगा : इसमें राग: है ही कहाँ; जो निकले । राग की उत्पत्ति-हो - ऐसा 
कोई भी गण आत्मा में .नहीं है । अनन्त गरणरत्नों: के - भण्डार: भगवान 
ग्रात्मा में-दृष्टि स्थाप्रित-करते ही पर्याय- में अनन्त आनन्द व शान्ति: आदि 
की दशा प्रगठ हो जाती है और इसके -उत्पाद-व्यय का-:सम्बन्ध निजद्ंव्र्य 
के साथ है, यह-उत्पाद-व्यय-सिद्धदशा-में भी भ्रनन्‍्तकाल तक रहेगा;। 


हाँ कहते हैं कि ये राग[दिभाव आत्मा के साथ संम्बन्ध रखंते हैं - 

ऐसा यंदि कोई जाने और माने तो आत्मा पुद्गलेमय हो जायेगा, क्योंकि 
गादि का तो पुंदूगल - अभ्रजीव के साथे तादात्म्य॑-संम्बन्ध है| अत 

पदगलें से भिन्न जीव नहीं ठहरेगा अर्थात्‌ इसप्रंकारं मानने से जीव की ही 
ग्रभाव हो जायगा। अरे भाई ! जब त्रिलोकीनेथं भंगंवान दिंव्यंध्वनि 
द्वारा यह अर्थ प्रगट करते हैं, तव इसी भंव में मोक्षे जानेवाले गणशधर 
एकभवावतारी इन्द्र भी आश्चर्यचकित रह जाते हैं ।. इस दिव्यध्वनि की 
क्या महिमा कहें ? इस दिव्यध्वनि का ही यह सार है.। 80६. 


समयसार गाथा ६२ ] [ ३३३ 


गाथा ६२ के भावाथे पर प्रवचन 


दया, दान, ब्रत, तप श्रादि का विकल्‍प पर्याय में प्रगट होता है, वह 
पुद्गलद्रव्य के साथ में ही तादात्म्यरूप है, श्रात्मा के साथ उसका तादात्म्य 
नहीं है| यहाँ त्रिकाली स्वभाव की दृष्टि कराना है। ये राग व भेद श्रादि 


के भाव जैसे पुंदूगल के साथ सम्बन्ध रखते हैं, उसीप्रकार जीव के साथ भी 
सम्बन्ध रखते हैं - ऐसा मानेंगे तो जीव व पुद्गल में कोई भेद नहीं रहेगा । 


वर्ण से लेकर गंणस्थानं तक सभी भावों को. जसे पुदुगलें के साथ 
तादात्म्य-सम्बन्ध है; उंसीप्रकार - जीव के साथ भी: तादात्म्यपन्ा हो तो 
जीव व पुद्गल., में कोई भेद नहीं रहेगा और ऐसा होने. पर जीव का ही 
ग्रभाव ठहरेगा । -ज्ञायक चेतंन्यज्योति का रागादि के साथ तादात्म्य हो 
तो आत्मा अवेंतन हो' जायगा | जैसे शरीर, कर्म आदि: पुदू्गल - अचेतन 
हैं; उसीप्रकार .शुभराग- भी अ्रचेतन है.। व्यवहारर॒त्तत्रय. का राग भी 
श्रचेतन है .,तथा.. पुद्गल; के. साथ तादात्म्यरूप है,. क्योंकि, राग में चेतन्य- 
स्वभाव का ग्रभाव. है । .छट्टी गाथा की- टीका में भी झ्राता है कि ज्ञायक- 
गाथा ७२ में भी शुभाशुभभावरूप झाख्रवों को विपरीतस्वभाववाला 
भर्थात्‌.जड़: कहा: है । ऐसी ज्निन्मात्र श्रात्मा : रागरूप कैसे.हो ? ,राग है तो 
जीव की ही.पर्याय:में और वह चारित्रग॒ण- की ; दोषरूप. विपरीतपर्याय : है ; 
परन्तु स्वभाव की .दष्टि.से वह अचेतनपने ज्ञात:होती है. 


प्रभु !:आत्मा-चतन्यप्रकाश ;का पूर है-। उसमें -व्यवहाररत्नन्नय 
का राग भी नहीं. समाता, क्योंकि. राग का पुद्गल के साथ त्ादात्म्यपना है 
श्रात्मा, के साथ. तहीं..] यदि जीव-का,राग से सम्बन्ध कहोगे,तो जीव पुद्गल- 
मय हो जायगा, अचेतन हो जायगा। स्वयं प्रकाशक चेतन्यज्योतिरूप 
झांत्मां रांगे को प्रकाशित: करता है, जानता है;: किन्तु वह स्वयं रागरूप 
नहीं होंता । यहाँ कहते हैं कि भ्रचेतन-रांग पुदूगलं से एकरूप है, इसंलिएं 
इससे उदांस हों जा! प्रभु ! यह तेरी: चीज नहीं हैं, इसलिए श्रन्तर्मख 
होकर अपना आसन ज्ञायकस्वरूप चेतन्यमर्ति भेगंवान आत्मो में जमा 
दें! यदि तू राग से 'तादात्म्य-संबंध कंरने जायेगा-तो अ्रचेंतन हो जायगा 
झ्रोर उससे तेरे जीवन-का हीं प्रभाव हो जायगा। तेरी इस मान्यता में 
महादोष झाता है ॥ बात कठिन है, पंरन्तु भगवन्‌ ! वस्तुस्वरूप ऐसा ही है.। 
बस, जरा धयय से समंभना पड़ेगा । ह 
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... , - संसारावस्थायामेव _ जीवस्थ... वर्णादितादत्म्यमित्यभिनिवेशे5- 
प्ययमेव दोष : क्‍ । 
अह-ससारत्थाणं जीवारां तुज्क़ होंति वण्णादी । 

तम्हा..  संसारत्था जीवा रूवित्तमावण्णा ॥६३॥। 
एवं पोग्गंलदव्ब॑ जीवो तहलंक्खणेण मढमंदी। 
णिव्वाणसुवगदो वि. य.जीवत्तं... पोग्गलो, पत्तों .॥।६४।। 


 अग्रेथ संसारस्थानां जीवान्नां तंव भवंति वर्रादयः । 
' तस्सात्संसारस्था जीवा  . रूपित्वंभापन्नाः ॥९३॥। 
, .. -. - एवं पुद्गलद्गब्यं, जोवस्तथालक्षेणेन मृढमतें।.  ' 
'... निर्वार्णमुपगतोडपि च जीव॑त्वं पुदंगल: प्राप्त: ॥॥६४॥ 


ग्रंब मात्र. संसार-अभ्रवंस्था में ही जीव का -वर्णादि. के! साथ 
तादात्म्य है - इस ग्रभिप्राय में भी. यही दोष है, सो कहतें हैं :- - 5 £ . 
वर्णादि हैं संसारी जीव के, योहि मत तुझ होय जो 
.  सेंसारस्थित संब जीवेगेण, “पाये तेदा रूपित्वको ॥॥६३॥। 

“ “"** इसरीतपुंद्गल वोहि जीव, हे मूढ़ंगति ! समचिह्न से। . 
धो रे :..श्ररु मोक्षप्राप्त हुआ भी पुद्गलद्रत्य जीव बने श्रे ।।६४॥। 

... गाथा :- [श्रथ ] श्रथवा. यदि [तब | तुम्हारा .मत यह हो. कि 
[संसारस्थानां.. जीवानां] .संसार- में. स्थित ,जीवों: के ,ही. [वर्सादियः ] 
वर्णादिक (तादात्म्यस्वरूप से). [भवंतति] हैं, [तंस्मात्‌ | तों इसकारण से 
[ संसारस्था: जीवाः] संसार में स्थित जीव [रूपित्वम्‌ श्रापन्ना:] रूपित्व 
को प्राप्त हुए - [एवं | ऐसा होने से .[ तथालक्षणेन ] वसा लक्षण (त्रर्थात्‌ 
रूपित्वलक्षण ) तो पुद्गलद्रब्य का होने से [मूठमते] हे मूढ़वृद्धि /! 
[पुद्गलद्रव्य॑ ] पुद्गलद्रव्य ही [जीव:] जीव कहलाया [च] और. (मात्र 
संसार-अवस्था में ही नहीं, किन्तु) [ निर्वाश्म्‌ उपगतः अ्रपि] निर्वाण 

प्राप्त होने पर भी [प्ुदुगलः] पुदूगल ही [जीवत्वं] जीवत्व को 

[प्राप्तः | प्राप्त हुआ । 
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यस्य तु संसारावस्थायां जीवस्थ वर्सादितादात्म्यमस्तीत्यभिनि- 
वेशस्तस्य तदानीं स जीवो रूपित्वमवश्यमवाप्नोति। रूपित्वं व्‌ शेषद्रव्या- 
साधारण कस्यचिद्द्रव्यस्थ लक्षणमंस्ति | ततो रूपित्वेन लक्ष्यमार्ण यत्कि- 
चिड्भवति स जीवों भवति-। रूपित्वेन लक्ष्यमाणं पुद्गलद्रव्यमेव भवति 
एवं पुद्गलद्रव्यभेव स्वयं जीवो भवति, न.पुनरितरः कतरो5पि। तथा 
सति .सोक्षावस्थायाप्पि नित्यस्वलक्षणशलक्षितस्प द्रव्यस्य. सर्वास्वप्यवस्था- 
स्वत्तपायित्वादनादिनिधनत्वेन प॒दृगलद्र्यमेव स्वयं. - जीवो भवति, - 
पुनरितरः फतरोपषि। तथा.च सति तस्यापि पुद्गलेभ्यो. भिन्नस्य जीव- 
द्रव्यस्थाभावाउूवत्येव जीवाभाव: । : 





..-. » टीका :- फिर जिसंका यह अभिप्राय है कि संसार-अ्रवस्था में जीव 
का वर्णादिभांवों के साथ तादात्म्य-सम्बन्ध है, उसंके मत में संसांर-अ्रवस्था 
के समय वह जीव अवश्य रूपित्वं को प्रांप्त होतां है श्ौर रूपित्व तो किसी 
द्रव्य का, शेष द्रव्यों से असाधारण - ऐसा लंक्षण हैं। 'इसलिये रूपित्व 
(लक्षण) से लक्षित (लक्ष्यरूप होता हुआ) जों कुंछहो, वही जीवः हैः । 
'हूपित्व से लक्षित तो पुद्गलद्रव्य ही है; इसप्रकार' पुद्गंलद्रंग्यं ही स्वयं 
'जींव है, किन्तु उसके भ्रतिरिक्त दूसरां कोई -जीव नहीं हैं.। 'ऐसी- होने पंर 
मोक्ष-अ्रवस्था में भी पुद्गलंद्रव्य ही स्वयं जीव: (सिद्ध : होता) हैं, किन्तु 
“उसके अतिरिक्त श्रन्य कोई जीव (सिद्ध होता ) :नहीं ;- क्‍योंकि सदा अपने 
'स्वलक्षण से लक्षित-* ऐसा द्रव्य सभी अवस्थाशों में 'हानिः-अथंवाः:हास 
को न प्रेप्त-होने-से अनादि-अनंन्त होता है । ऐसा होते - से; उसके :ःमत में 
'भी (संसार-अवस्था में ही जीव का वर्णादि के,साथ तादात्मय माननेवाले 


के मत में भी ) पुदगलों से भिन्न - ऐसा कोई जीवद्रेव्य न रहने से जीव का 
अवश्य अभाव होता है।..  /.. 5 ः 


भावाथ :- यदि ऐसा माना जाये कि संसार-अ्वस्था में जीव का 
'वर्शादि के सीथें तादात्म्य-सम्बन्ध है तो जीव मूृत्तिक हुआ और. मृ्तिकत्व 
'तो पुदुर्गलंद्रंब्य का लंक्षण है; इसलिये पुद्गलद्रव्य ही जीवद्रव्य सिद्ध हुआझा, 
'उसके अंतिरिक्त कोई चेतन्यरूप जीवद्रव्य: नहीं रहा । और मोक्ष होने पर 
# भी उन पुंदुगलों का ही मोक्ष हुआ; इसलिये मोक्ष में भी पुदुगल ही जीव 
'ठहरे, अन्य कोई चेतन्यरूप जीव नंहीं रहा ।: इसप्रकारं संसार :तथा मोक्ष 
'में पुंद्गलं से भिन्न - ऐसा कोई चैतन्यरूप जीवद्रव्य न रहने से जीव. का ही 
अभाव हो गया। इसलिये मात्र संसार-प्रवस्था में ही वर्शादिभाव जीव के 
हैं -ऐसा मानने से भी जीव का श्रभाव ही होता है। 


न 
रथ 
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- ' “आचाय कहते हैं कि 'मात्र संसार-भ्रवस्था में ही जीव का वर्णादिं 
के साथ तादात्म्य-सम्बन्ध है - ऐसे अभिप्राय में भी दोष आता है। 


जिसका अभिप्राय या श्रद्धान ऐसा है कि भले ही मोक्ष-अवस्था में 
रागादि का जीव के साथ तांदात्म्य-सम्बन्ध न' हो, परन्तु संसार-ग्रवस्था 
में तो जीव का रागादिभावों के साथ॑ सम्बन्ध है। उनसे कहते हैं कि भाई 
यदि संसारावस्था में भी जीव का वंर्णादिभावों के साथ सम्बन्ध हो तो 
संसारावस्था के काल में तेरे मत के श्रनुसार जीव अवश्य ही रूपित्व को 
प्राप्त होगा | देखो, यहाँ रागादिभावों को श्रजीव, अचेतन और रूपी भी 
कहा है। भगवान चेतन्यस्वरूप जीव तो अरूपी है और ये रागादिभांव 
अंचेतन हैं, रूपी है; इसलिए यदि रागादिभावों को संसाराव॑स्था में जीव 
के साथ तादात्म्यरूप से मानोगे तो जीव॑ ही रूपीप॑ने को प्राप्त होगा ॥ 


यहाँ ऐसा कहते हैं कि संसारावस्था में भी रागादिभाव आत्मा-के 
नहीं; हैं. । .संसार-अवस्था: में . जीव का- रंग-राग व भेद-भावों. के साथ 
तादात्म्य-सम्बन्ध नहीं: है, तथापि यदि तेरा- ऐसा ही अभिप्राय हो-कि 
ज्ञानानन्दस्वभावी जीव के. संसारावस्था - में रंग, राग व भेद के भावों;से 
'तादात्म्य है तो,ञात्मा ग्रवश्य ही रूपीपने को प्राप्त होगा । , 


लक्षण की परिभाषा न्यायशास्त्र में ऐसी आती है... कि किसी द्रव्य 
का अन्य शेषद्रव्यों से असाधारणपना - भिन्नपना ही उस (वस्तु) का लक्षण 
है | यहाँ पदगल कोः अन्य जीवादि. द्रव्यों :से ग्रसाधारण - रूपित्व: ही 
'पुदूंगल के लक्षण है, इसलिए यदि जीव का संसार-अ्रवस्था में भी रंग- 
*राग-भैद से तादात्म्य हो -तो रूपित्व के लक्षण से. लक्षित जो कोई भी वस्तु 
हों, वे सब जीवत्व को प्राप्त हो जायेंगी अर्थात्‌ पुदरगल जीवमय हो 
जायेगा, कोई भी पुदूगल-से भिन्न जीव नहीं रहेगा । 


अहाहा !. लोक तो बस ऐसा मानता है कि दया, दान, ब्रत, भक्ति 

आ्रादि व्यवहार क्रिया करो इन्हीं से कल्याण हो जायेगा; परन्तु यहाँ तो 
"कहते हैं कि प्रभ ! इन रंग, राग व भेद के सर्व भावों का पुदूगल के साथ 
“सम्बन्ध है। यदि आत्मा रंगरूप, रागरूप या भेदरूप हो. जावे तो रूपी - 
: पुदूगल हो जायेगा | अ्रह्ाहा ! अज्ञान अवस्था में रंग-राग व भेद मेरा 
: है और.:मैं उनका कर्त्ता हँ - ऐसा जो मानते हैं, वे पुदुगल को जीवरूप 
-मानते हैं। भाई ! वस्तु के स्वरूप की दृष्टि से देखने पर रंग-राग्र-भेद 
त्रिकाली वस्तु में नहीं हैं। यद्यपि पर्याय की अपेक्षा से उनको जीव का 
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प्रवंचनसारं में ऐसा श्राता है कि ज्ञानी और गणधर को भी जो राग 
का परिणमन है, उसके कर्त्ता वे स्वयं हैं। जबकि यहाँ राग को रूपी - 
पुदूगलमय कहा है। भाई ! ज्ञान का स्वभाव स्व-परप्रकाशक होने.से 
वहाँ (प्रवचनसार ग्रन्थ के नय अ्रधिकार में) ज्ञान की प्रधानता से पर्याय 
का ज्ञान कराया है; किन्तु यहाँ तो जीव के स्वभाव की बात है। रंग, राग 
व भेद जीव के चेतन्यस्वभाव से भिन्न हैं, विपरीत हैं; इसकारणा वे रूपी - 
पुदू्गलमय हैं। अभेद की दृष्टि में भेद हैं ही नहीं। ग्यारहवीं गाथा के 
भावाथ में कहा है कि प्राणियों को भेदरूप व्यवहार का पक्ष तो श्रनादि 
काल से ही है और वे भेदरूप व्यवहार की परस्पर प्ररूपणा भी करते हैं 
तथा भेद के - व्यवहार के कथन को हस्तावलम्ब जानकर, शास्त्रों में भी 
उसका वन बहुत किया गया है, परन्तु इसका फल संसार ही है । 
ग्रन्दर पूर्णानन्‍न्द का नाथ अभेद एकरूप चतन्य महाप्रभ विराजता 
है। इस अभेदस्वरूप की दृष्टि हुए. बिना सम्यम्द्शन नहीं होता । अ्रखण्ड 
अ्रभेद निमेल चेतन्यस्वरूप भगवान श्रात्मा के स्वीकार से ही सम्यग्दर्शन 
होता है। श्रभेद की दृष्टि भेद, राग -या निमित्त को स्वीकार नहीं 
करती, क्योंकि श्रभेदवस्तु में भेदादि हैं ही नहीं; इसलिए जो अभेद में नहीं 
हैं, उनका निषेध करना यथार्थ है। अतः अभेद की दृष्टि में इन रंग, राग 
व भेद के भावों को रूपी व पुद्गल के लक्षण से लक्षित कहा है। यह तो 
एलोक में भी गश्राता है कि भेदज्ञान होने के पूर्व अज्ञानभाव से जीव राग का 
कर्त्ता है; तथापि जब भेदज्ञान प्रगट प्राप्त होता है, तब वे रागादि आत्मा 
में दिखाई नहीं देते । यह बात जरा कठिन है, परल्तु अ्रज्ञानी को यदि 
कठिन पड़ती है तो इससे वसंतुस्वरूप पलट नहीं जायगा। शअ्रतः श्रात्मा 
को जॉन॑ने का अ्रेभ्यास करना चाहिये । 
प्रहाहा ! तीनलोक के नाथ संवेज्ञदेव के द्वारा कंही हुई बात यहाँ 
सन्त प्रसिद्ध करते हैं। वे कहते हैं कि आत्मा की प्रसिद्धि कब होती है ? 
जब यह श्रात्मा रूपी - अचेतन रंग-राग-भेद के भावों से भिन्न पड़कर 
ग्भेद की दृष्टि करता है, तब आत्मा की प्रसिद्धि होती है। टीका में कहा 
है कि रूपित्व से लक्षित तो पृद्गलंद्रव्य है, इसलिए ये भाव पुद्गल ही हैं । 
प्रश्न :-- क्या यह एकान्त नहीं है ? 
उत्तर :- हाँ, एकॉन्त है, किन्तु संम्यक-एकान्त है। ऐसा सम्यक्‌- 
एकान्त हो, तब पर्याय में राग व अल्पज्ञता है - इसका भी यंथाथ्थ ज्ञान 
होता है। इसी का नाम अ्रेनेकान्त है। भाई ! वीतराग का मारे सुक्ष्म 
लगता अवश्य है, परन्तु वस्तु भी ऐसी ही सूक्ष्म है । 
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शुद्ध चैतत्य प्रकाशस्वरूप वस्तु में राग व भेद को भ्रवकाश नहीं है । 
रूपी वर्ण की तो क्या बात करता ? राग व भेद के भाव भी पुद्गल हैं। 
थे रंग-राग-भेद के भाव पुद्‌गल के हैं, मेरे चेतन्यभाव में नहीं हैं - जहाँ 
ऐसी ज्ञायकभाव की दृष्टि हुई, वहीं भव का अन्त आा जाता है, जन्म-मरण 
का - चौरासी का फैरा मिट जांता है| वर्णादि को जब तक अपना मानता 
था, तब तक मिथ्यात्व था और तब तक अनन्त-अनन्त भव में भटकने की 
इसमें शक्ति (योग्यता ) थी ; परन्तु ज्यों ही अचेतन - पुद्गलम॒य रंग-राग-भेद 
के भावों से भिन्न शुद्ध चेतन्यस्वरूप अभेद एक श्रात्मा की दृष्टि होती है, 
उसीसमय संसार का अ्रभाव हो जाता है अर्थात्‌ सम्यग्दशेन होता है। 
अहाहा ! श्रन्दर वस्तु के स्वरूप में रंग-राग-भेद का त्याग एवं शुद्ध चेतन्य 
का ग्रहण है - इसकी जिसको खबर नहीं है और व्यवहार से त्याग करके, 
क्रियाकाण्ड करके - वह अपने को त्यागी माने तो भले माने; परन्तु वे 
सब निरथेक हैं, उनकी कोई कीमत नहीं है । 


प्रश्त :- ये पुरुषार्थ तो करते हैं ? 


उत्तर :- भाई ! अन्तर अभेदस्वरूप में रहना ही पुरुषार्थ है। यदि 
अभेदवस्तु दृष्टि में श्राई है तो उसी में विशेषरूप से लीन होना ही चारित्र 
है, किन्तु सम्यग्दर्शन व उसका विषय क्‍या है ? इसकी खबर बिना चारित्र 
कहाँ से आयेगा ? प्रभु ! अन्दर ज्ञानप्रकाश का पूर जलहल चेतन्यज्योति- 
स्वरूप ध्रुव अभेद आत्मा की दृष्टि करने पर रंग-राग-भेदादि सब भिन्न 
प्रतिभासित होने लगते हैं। सम्यग्दशेन की पर्याय में ये भेद नहीं आते, 
इसमें तो अभेद आत्मा आता है, यद्यपि उनका ज्ञान होता है, तथापि रंग- 
राग-भेद का आत्मा में प्रवेश नहीं होता । प्रभु ! यही पुरुषा्थ है । 


बाहर का (पर का) त्याग-ग्रहण तो आत्मा के स्वरूप में है ही 
नहीं, विकार का त्याग-ग्रहणु भी स्वभाव में नहीं है; क्योंकि स्वरूप में 
विकार है ही कहाँ ? जहाँ दृष्टि स्वरूप में स्थिर होती है तो विकार 
उत्पन्न ही नहीं होता, तब विकार का त्याग किया! - ऐसा कहने में झ्राता 
है। यह बात इसी शास्त्र की गाथा ३४ में भी आ गई है। ज्ञायकस्वभाव 
में विकार है ही नहीं, अतः विकार को त्याग करने की बात ही कहाँ रही ? 
वत्तेमान पर्याय में विकार है, किन्तु जैसे ही ज्ञायकभाव पर. दृष्टि की 
स्थिरता हुई, वेसे ही निर्मल परिणमन हुआ व राग उत्पन्न ही नहीं हुआ ; 
तब राग का त्याग किया -ऐसा कहने में आता है । श्रहो ! समयसार 
की एक-एक पंक्ति अलौकिक है। यहाँ कहते हैं कि जैसे रंग-राग-भेद 
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के भावों का पुदू्गल के साथ तादात्म्य है; इसीप्रकार जीव के साथ भी 
यदि तादात्म्य मानोगे तो पुद्गलद्गव्य ही जीव हो जाएगा, चैतन्यलक्षण से 
लक्षित जीव उनसे भिन्न नहीं रहेगा । ह ह 


..आत्मपदार्थ सर्विोत्कृष्ट चतन्‍्य महाप्रभु है। तीनलोक में सारभूत 
सर्वोत्कृष्ट वस्तु ही तू है। ऐसे आत्मपदार्थ में भ्रचेतन - पुदूगलमय रंग-राग- 
भेद को एकत्वपने स्थापित करेंगे तो आत्मा ही रूपी - श्रचेतन हो जाएगा, 
फिर मोक्षदशा में भी जीव पुदूगलपने ही रहेगा ।. जिससे जिसका तादात्म्य 
है, उससे वह कभी भी भिन्न नहीं पड़ता। इसकारण संसार-श्रवस्था में 
भी जीव का रागादि के साथ तादात्म्य होने से जीव पुद्गलमय हुआ; 
इसप्रकार मोक्षदशा में भी जीव पुद्गलमय ही रहेगा। संसार-श्रवस्था में 
रूपित्व या पुद्गल का जो लक्षण है, वह यदि जीव में तादात्म्यपने से 
आरा जावे तो मोक्ष होने पर भी यह लक्षण ही रहेगा । 


भाई ! रंग-राग-भेद से तो पुदूगल को ही तन्‍्मयपना है । यदि संसार- 
अ्रवस्था में श्रात्मा को इससे तन्‍्मयपना मानेंगे तो आत्मा रूपी -पुद्गल 
ही ही जायेगा, फिर संसार-श्रवस्था से पलटकर जब मोक्ष होगा तो किसका 
मोक्ष होगा ? पुद्गल का ही मोक्ष होगा श्रर्थात्‌ मोक्ष में पुदूगल ही रहेगा, 
जीव नहीं रहेगा । एक अ्रवस्था में यदि रंग-राग-भेद जीव से तनन्‍्मय हो 
तो दूसरी अवस्था में भी वे जीव से तन्मय श्रर्थात्‌ एकमेक ही रहेंगे । भ्रतः 
जब संसार-श्रवस्था में जीव पुद्गल से तन्मय है तो मोक्ष-अ्रवस्था में भी 
पुदूगल से तनन्‍्मय ही रहेगा श्रर्थात्‌ पूदुगल का ही मोक्ष होगा। अहो ! 
दिगम्बर सन्‍्तों ने गजब वस्तुस्वरूप बताया है । 


लोग तो बस ! बाहर से त्याग करो, पंचमहात्रत पालो तथा भगवान 
की भक्ति आदि करो, इससे धर्म हो जायेगा -ऐसा मानते हैं। ऐसे लोग 
शुभभाव से ही निर्जरा होना मानते हैं; परन्तु भाई ! शुभभाव को तो यहाँ 
रूपी - अचेतन - पुदुगल के परिणाममय कहा है, इससे निर्जरा कंसे हो 
सकती है ?आचाये कहते हैं कि इस टीका करने का जो शुभविकल्प झाया 
है, वह भी मेरा नहीं है; क्योंकि वह पुद्गल के साथ तादात्म्य-सम्बन्ध रखता 
है, मेरे साथ नहीं । अरह्महा ! टीका के शब्दों की जो क्रिया है, वह तो मेरी 
है ही नहीं; किन्तु इसके बनाने का यह जो विकल्प झ्राया है, वह भी पुद्गल 
के साथ सम्बन्ध रखता है; इसकारण वह भी मेरा नहीं है - ऐसा कहते 
हैं। मैं तो सिफे उससे भिन्न रहकर, उसे जाननेवाला हूँ । श्रह्महा ! मति, 
श्रुति, अवधि, मन:पर्यय आदि पर्याय में जो भेद पड़ते हैं, उनका भी मात्र 
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ज्ञाता हूँ। ये भेद मेरी चीज में नहीं हैं। निभित्त, राग व भेद को मैं जानने- 
वाला हूँ, किन्तु जिनको मैं जानता हूँ, उन निमित्तरूप या भेदरूप मैं नहीं 
हूँ । अहो ! भेदज्ञान की क्या अद्भुत व अलौकिक कला आचार्यों ने. बताई 
है। इस भेदविज्ञान के बल से रंग-राग-भेद से भिन्न पड़कर अपने शुद्ध- 
ज्ञायकभाव को दृष्टि में लेकर, उसी में एकाग्न होने पर, संवर-निर्जेरा होती 
है और यही शुद्धरत्नत्रय धर्म है । क कै 


यहाँ कहते हैं कि रंग-राग-भेद के भाव संसारदशा में आत्मा के हैं - 
ऐसा यदि तू मानेगा तो इनसे भिन्न अ्रन्य कोई जीव रहेगा ही नहीं और 
मोक्ष-अवस्था में भी पुद्गलद्गव्य ही जीव ठहरेगा, क्योंकि सदेव अपने लक्षण 
से लक्षित द्रव्य सभी श्रवस्थाशओ्ं में हानि को प्राप्त न होने से अनादि- 
अनन्त हैं। भगवान आत्मा ज्ञायकमात्र शुद्ध चेतन्‍्यरसकन्द है। उसके 
साथ रंग-राग-भेद के भावों का तादात्म्य है-ऐसा यदि तू मानेगा तो 
आत्मद्रव्य रंग-राग-भेद के लक्षण से लक्षित होगा और वह लक्षण कभी 
भी हानि को प्राप्त नहीं होता है। इसकारणा श्रात्मा इनसे कभी भी 
पृथक्‌ नहीं होगा श्रर्थात्‌ आरात्मा आत्मापने नहीं रहेगा और आत्मा का 
अवश्य ही भ्रभाव हो जायेगा । श्रहो ! टीका में श्राचांयेदेव अ्रमुतचन्द्रस्वामी 
ने अ्रकेला अमत वर्षाया है, जिससे भ्रमरत्व की सिद्धि हो । 
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यह जीव-श्रजीव श्रधिकार है । जीव किसे कहते हैं, इसकी यह बात 
है। जीव तो अ्रनन्त-अ्रनन्त गुणों का अभेद शुद्ध चेतन्यमात्र पिण्ड है; रंग, 
राग व भेद के सभी भाव इसमें नहीं हैं। “रंग” में वर्ण, गंध, रस, स्पर्श, 
शरीर, मन्त, वाणी, इन्द्रिय, कर्म वगेरह सब आ जाते हैं। “राग' में शुभा- 
शुभभाव, अध्यवसानादि भाव आ जाते हैं तथा 'भेद' में जीवस्थान, 
मार्गणास्थान, गणस्थान, लब्धिस्थान इत्यादि आ जाते हैं। जीव उसे 
कहते हैं कि जो इन सभी रंग, राग व भेद के भावों से निराला त्रिकाली ध्रव 
चेतन्यरूप है। जो ऐसा मानता कि संसारावस्था में जीव का रंग-राग- 
भेद के साथ तादात्म्य-सम्बन्ध है तो जीव मूरतिक हो जायगा, क्योंकि रंग- 
राग-भेद के भाव सभी मतिक हैं तथा मूतिकपना तो पुद्गल का ही लक्षण 
है। इसकारण जीव व पुद्गल एक हो जायेंगे। भाई ! बहुत सूक्ष्मबात 
है। ये दया, दान, ब्रत, व्यवहाररत्नन्रयादि का राग तथा गरणस्थान, 
मार्गशास्थान आदि भेद मूर्तिक - रूपी हैं, इनसे यदि जीव अभिन्न # 7 --. 
जीव मूतिक हो जायेगा, भेदादि से भिन्न कोई जीव नहीं रहेगा । 
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देखो, यह शास्त्रज्ञान परज्ञेय है, स्वज्ञेय नहीं है। इसे यहाँ म॒तिक 
कहकर पुद्गलमय कहा है। जबकि भगवान थआरात्मा तो श्रखण्ड अ्रभेद एक 
शुद्ध चिंद्रंपवस्तु है, इंसमें गुणभेद या पर्यायभेद भी नहीं है तो फिर रंग- 
रागं की बात ही क्‍या करना ? एके ओर प्रवचनसार में ऐसा कहते हैं कि 
रागं-हेषांदि पर्याय अपनी हैं, निश्चय से जीव की हैं, जीव में हैं और यहाँ 
उन्हें ही मूतिक पुद्गलमय कहते हैं। इसप्रकार प्रंवचनसार में पर्याय को 
सिद्ध किया है। वहाँ ज्ञान के विषयरूप आत्मा की पर्याय में राग-द्वेषा दि हैं, 
इसप्रकार पर्याय सिद्ध की है। जबकि यहाँ दृष्टि का विषय अभेदद्वव्य को 
सिद्ध करना है। भाई ! जहाँ जो अपेक्षा है, उसे यथार्थ समझना चाहिये । 


मूतिकपना तो पुदूगल का ही लक्षण है, इसलिए यह लक्षण यदि 
जीव में श्रा जाय तो जीव चेत॑न्यमय द्रव्य नहीं रहेगा, किन्तु मृत पुदगलमय 
हो जायंगा और तब मोक्ष होने पंर भी उस॑ पुंदूगल को ही मोक्ष होगा । 
रंग-राग-भेद के भाव जो आत्मा के हों तो उसके मृत्तिक होने से मोक्ष में 
भी वही मूर्त - पुद्गल रहेगे श्रर्थात्‌ जीव का ही अभाव सिद्ध होगा । 


आजकल कितने ही लोग ऐसा कहते हैं कि व्यवहारनय का विषय 
जो शुभराग है, उसका श्राचरण करने से आत्मा को लाभ होता है, क्योंकि 
गौतमस्वामी ने भी व्यवहार से कहा है न ? (त्रर्थात्‌ भेद करके समझाया 
हैन ?) यहाँ आचार्य कहते हैं कि हाँ, भेद करके समझाया अवश्य है, यह 
बात ठीक है; परन्तु इसका अर्थ यह कहाँ से हो गया कि व्यवहार के झ्राश्रय 
से लाभ होता है, धर्म होता है ? व्यवहार से तो मात्र समभाया है, दूसरे 
किस रीति से समभाते; क्योंकि भेद करके समभझाये बिना शिष्य की समझ 
में आता ही नहीं है, इसकारण भेद करके समभाया है; किन्तु भाई ! भेद 
त्रिकाली आत्मा की वस्तु नहीं है और वह झ्ाश्चय करने योग्य भी नहीं है । 
ग्रात्मा के अभेद स्वभाव में भेद है ही नहीं, इसीकारण तो यहाँ भेद को 
पुदूगल में डाल दिया है। भाई ! जो शुभराग के आचररा से आत्मा का 
लाभ या धर्म होना मानते हैं, वे अपने जीव का ही श्रभाव करते हैं । 


चेतन्यस्वभाव को पकड़ने में उपयोग बहुत सूक्ष्म होता है। शुभ 
उपयोग से तो नहीं, परन्तु जो मति-श्रुतज्ञान का उपयोग बहिर्मखी है, पर को 
जानने में प्रवतंता है; उससे भी आत्मा जानने में नहीं श्राता । यहाँ तो जो 
उपयोग स्वयं आत्मा को पकड़े, वह उपयोग सुक्ष्म है। रंग-राग-भेद से भिन्न 
जो अपनी शुद्ध चेतन्यमय वस्तु है; उसे जो पकड़े, वह उपयोग सूक्ष्म है। 
ऐसे सूक्ष्म उपयोग से जब वह श्रन्दर में जाता है, तब सम्यग्दश्शंन होता है । 
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देह की क्रिया इन्द्रियों की क्रिया तथा वाणी की क्रिया जड़ है। ये जड़ 
क्रियायें आत्मा करता है - ऐसा मानने पर श्रात्मा जड़ हो जाता है| ब्रत- 
भक्ति-पूजा इत्यादिका राग भी जड़ - अजीव है, मूर्त है, इसकारण राग यदि 
आत्मा का हो जाये तो आत्मा जड़-पुदूगल बन जायगा-। इसीप्रकार दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र की पर्याय में जो भेद पड़ते हैं, वे भेद भी जीवद्रव्य के स्वरूप 
नहीं हैं । यदि वे भेद भी जीवद्रव्य के स्वरूप हों तो त्रिकाली जीव में सदेव 
कायम रहें | 'सिद्धदशा में ये भेद नहीं हैं, तथापि संसार-अवस्था में ये 
भेदादि हैं'- ऐसा यदि कहोगे तो संसार-अ्रवस्था में जीव पुद्गलमय हो 
जायेगा; फिर मोक्ष होने पर भी जीव पुद्गल ही रहेगा । 


प्रश्त :- जिस आत्मा के यथार्थ ज्ञान-श्रद्धान होने पर सम्यग्दर्शन 
होता है, वह आत्मा कसा है ? 


उत्तर :-आत्मा रंग-राग व भेद से भिन्न अभेद शुद्ध चेतन्यतत्त्व है 
तथा रंग, राग व भेद मूरतिक -पुदुगल हैं। यहाँ शास्त्र का जो ज्ञान है, 
वह मूत्तिक - पुदूगल है। यदि यह स्व का ज्ञान होवे तो इसमें अ्रतीन्द्रिय 
आनंद झ्ाना चाहिये, परन्तु शास्त्रज्ञान के साथ अतिन्द्रिय आनन्द तो आता 
नहीं है; इसलिए शास्त्रज्ञान पुदू्गलमय है । इसीप्रकार देव-शास्त्र-गुरु व 
- नवततत्त्व की भेदरूप श्रद्धा, पंचमहात्रत के भाव इत्यादि सर्व पुदूग लरूप हैं । 


निश्चयस्तुति का स्वरूप कहते हुए ३१वीं गाथा में आया है कि 
जड़-इन्द्रियाँ, भावेन्द्रियाँ तथा उनके विषय - भगवान की वाणी इत्यादि 
सब इन्द्रियाँ हैं, जड़ हैं। वाशी के निमित से जो ज्ञान अपनी पर्याय में 
होता है, वह भी इन्द्रिय है । इस परलक्ष्यी ज्ञान को यहाँ पुदूगलमय कहा है। 


इसीप्रकार मार्गणास्थान में भी लगा लेना चाहिए । ज्ञानमागगंणा, 
दर्शनमार्गणा, संयममार्गणा,-इन मार्गणाओ्ं की प्र्यायों को शोधने 
पर वे पर्यायें हैं; तथापि जीव के चैतन्यस्व॒भाव में वे नहीं हैं, इसकारण 
वे सब पुद्गल के परिणाम हैं । ज्ञान के भेद तथा सम्यग्दर्शन के क्षायिक, 
उपशम आदि जो भेद हैं, उत्त भेदों का लक्ष्य करने पर तो राग ही उत्पन्न 
होता है, वे भेद वस्तु के चेतन्यस्वरूप में तो हैं नहीं, इसलिए उन्तको पदगल 
के परिणाममय कहा है। इसकारण रंग, राग व भेद आदि जीव नहीं 
हैं - ऐसा ही स्वीकार करो! सच्तों ने बहुत ही गंभीर व रहस्यमय बांत 
की है, उसे घैये से समझना चाहिए । ह ह 


+-०<$क००--- 


संमंयरसांर गांधा ६५-६६ 
एवसेतत्‌ स्थितं यद्वर्णादयों भावा न जीव इति - 


एक्क च दोण्रिग तिण्णि य चत्तारि य पंच इन्दिया जीवा । 
बादरपज्जत्तिदरा पयडीश्रो रासकम्सस्स ॥॥६५॥। 


एदाहि थ णिव्वत्ता जीवट्ठाणा उ करणभदाहिं। 
पयडीहि पोग्गलमइईहि ताहि कह भण्णदे जीवो ॥६६।॥ 


एक वा दे जीरिए च चत्वारि च पंचेन्द्रियारिग जीवाः । 
बादरपर्याप्तेतराः प्रकृतयो नासकर्मरः ॥॥६५॥। 
एताभिश्च निव त्तानि जीवस्थानानि करणभूताशिः। 
प्रकृतिभिः पुद्गलमयीभिस्ताभिः कर्थ भण्पयते जोवः ॥॥६६॥। 


निश्चयतः कर्मकरणयोरभिन्नत्वात्‌ यदोेन क्रियते तत्तदेवेति कृत्वा, 
यथा कनकपत्र कनकेन क्रियमाणं कनकसेव न त्वन्यत्‌ तथा जीवस्थानानि 


इसप्रकार यह सिद्ध हुआ कि वर्णादिक भाव जीव नहीं हैं, श्रतः 
अब कहते हैं :- 
जीव. एक-दो-त्रय-चार-पंचेन्द्रिय,. बादर-सुक्ष्म हैं । 
पर्याप्त-श्रनपर्याप्त जीव ज्ु नामकर्स की प्रकृति हैं ॥॥६५॥। 
जो प्रकृति यह पुदुगलमयी, वह कररखरूप बने श्ररे ! 
उससे रचित जीवस्थान जो हैं, जीव क्‍यों हि कहाय वे ॥६६॥। 
गाथार्थ :- [एक वा] एकेन्द्रिय, [है] द्वीन्द्रिय, [त्रीरिंग च] 
त्रीन्द्रिय, [चत्वारि च] चतुरिन्द्रिय और [पंचेन्द्रियारिग | पंचेन्द्रिय, 
[बादरपर्याप्तेतराः |] बादर-सुक्ष्म, पर्याप्त और अपर्याप्त [जीवाः| जीव 
तथा ये [नामकर्मशः |] नामकर्म की [ प्रकृतय:] प्रकृतियाँ हैं; [एतामिः 
सच] इन [प्रकृतिभिः] प्रकृतियों से [पुदुगलमयीभिः ताभिः] जो कि 
पुद्गलमयरूप से प्रसिद्ध हैं, उनके द्वारा [करणभूताभिः | कररास्वरूप 
होकर [नि त्तानि] रचित [जीवस्थानानि] जो जीवस्थान (जीवसमास ) 
हैं, वे [जीवः | जीव [कर्थ॑] कंसे [भण्यते | कहे जा सकते हैं ? 
टीका :- निश्चयतय से कर्म और करण की अभिन्नता होने से, जो 
जिससे किया जाता है, (होता है,) वह वही है - यह समभकर (निश्चय 
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बादरसुक्ष्मेकें द्रियद्वित्रिचतुःपंचेन्द्रियपर्याप्तापर्याप्ताभिधानाशिः. पुद्गल- 
मयीभिः नासकमंप्रकृतिभिः क्रियमाणानि युदूगल एव, न तु जीवः। 
नासकस प्रकृतीनां पुदूगलमयत्वं॑ चागमप्रसिद्ध' दृश्यमानशरीरादिसूतेकार्या- 
नुमेयं च। एवं गंधरसस्पशेरूपशरीरसंस्थानसंहननान्यपि पुदुगलमयनास- 
कर्म प्रकृतिनिव त्तत्वे सति तदव्यतिरेकाज्जीवस्थानेरेवोक्तानि | ततो न 
वर्रादयों जीव इति निश्चयसिद्धान्तः । 





करके) जसे सुवर्श[-पत्र सुवर्ण से किया जाता होने से सुबर्ण ही है, अन्य 
कुछ नहीं है; इसीप्रकार जीवस्थान बादर, सुक्ष्म, एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, 
त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, पंचेन्द्रिय, पर्याप्त, अपर्याप्त नामक पुदूुंगलमयी 
नामकर्म की प्रकृतियों से किये जाते होने से पुद्गल ही हैं, जीव नहीं हैं । 
और नामकमं की प्रकृतियों की पुदगलमयता तो आगम से प्रसिद्ध है तथा 
अनुमान से भी जानी जा सकती है; क्‍योंकि प्रत्यक्ष दिखाई देनेवाले शरीर 
श्रादि जो मूर्तिकभाव हैं, वे कमंप्रकृतियों के कार्य हैं, इसलिये कमंप्रकृतियाँ 
पुदूगलमय हैं - ऐसा अनुमान हो सकता है । 


इसीप्रकार गन्ध, रस, स्पर्श, रूप, शरीर, संस्थान और संहनन भी 
पुद्गलमय नामकमे की प्रकृतियों के द्वारा रचित होने से पुद्गल से अ्रभिन्न 
हैं; इसलिये मात्र जीवस्थानों को पुद्गलमय कहने पर इन सबको भी 
पुद्गलमय ही कथित समभना चाहिए । ह 


इसलिये वर्णादिक जीव नहीं हैं - यह निश्चयनय का सिद्धान्त है । 


गाथा ६५-६६ की उत्थानिका, गाथा एवं उनकी टीका पर प्रवचन 


पूर्व गाथाओं के द्वारा यह सिद्ध हो चुका है कि वर्णादिक भाव जीव 
नहीं हैं, वही बात अब इस गाथा में दृष्टान्त द्वारा सिद्ध करंते हैं । 


प्रभु ! धर्म का समभना बहुत सुक्ष्म बात है। वेसे तो अ्रवत्तकाल 
से अज्ञानदशा में यह जीव अनेक बार हजारों रानियों को छोड़कर नग्न 
दिगम्बर मुनि होकर जंगल में रहा, परन्तु चेतन्यस्वरूप अपने झ्रात्मा का 
कभी भी भान नहीं किया | राग की क्रिया करते-करते आ्रात्मा हाथ ञ्रा 
जायेगा, जड़ की क्रिया करते-करते चेतन्य की प्राप्ति होगी - ऐसा माना 
है । उससे यहाँ कहते हैं कि भाई ! निश्चयनय से कर्म व करण में अ्भिन्न- 
पता है। सत्यार्थदृष्टि से कर्म (कार्य) एवं करण (कारण -साधन) - 
ये दोनों एक हैं, अभिन्न हैं। जो कार्य जिसके द्वारा होता हैं? खह 3 + ४5 
होता है । इसी वात को अब समझाने के लिए दृष्टान्त देते हैं :- पक 


३४६ ] '[ प्रवचन-रत्नाकर भाग २ 


स्वरण-पत्र स्वर्ण से बनता है, इसलिए वह स्वर्ण ही है, भ्रन्य कुछ 
नहीं है। अहाहा ! दृष्टान्त भी समभने में कठिन पड़ता है। स्वर्ण वस्तु 
है, इसमें से स्वर्णा-पत्र बनता है। इस स्वरणां-पत्ररूपी कार्य का करण - 
कारण सोना है, सुनार (स्वर्णंकार) नहीं है; क्योंकि कारण- व कार्य 
अभिन्न होते हैं। करण भिन्न हो व कार्य भिन्न हो - ऐसा नहीं होता । 

यहाँ निमित्त की तो बात ही नहीं है, क्योंकि निमित्त का अर्थ 
साधन नहीं है। टीका में कहा है कि अन्य कुछ नहीं” इसका श्रर्थ ही यह है 
कि स्वणं-पत्र के रूप में परिणत सोना, सोना ही है । स्वर्ण-पत्र को स्वर्णा- 
कार ने नहीं किया है। स्वर्ण स्वयं करण है व स्वरणा-पत्र उस स्वर्ण का 
कर्म है, क्योंकि काये व कारण - दोनों एक वस्तु में ही होते हैं।... 

प्रश्न :- तो क्‍या स्वरणुकार स्वरा-पत्र का कर्ता नहीं है ? 

उत्तर :- नहीं, भाई ! यदि स्वर्ण-पत्र स्व्णंकार का कार्य हो तो 
उसका स्वर्णकार के साथ अभेद होना चाहिए, किन्तु वह स्वर्णाकार के साथ 
ग्रभेद नहीं है; इसलिए स्वर्णाकार का कार्य तो नहीं है। वह स्वर्ण के साथ 
अभिन्न होने से स्वर्ण का ही कार्य है। ह 

वीतराग परमेश्वर का मार्ग बहुत सुक्ष्म है। आजकल तो यह 
बात सुनने को भी नहीं मिलती | तथा इसके बदले में धर्म के नाम पर 
यह करो, वह करो; ऐसा करो, वेसा करो -.ऐसी राग करने की ही बात 
सभी जगह चलती है । 

यहाँ तो ऐसा कहते हैं कि यात्रा करने का भाव, पूजा करने का 
भाव, दान देने का भाव, मन्दिर वगेरह बनवाने का भाव राग है श्लौर इस 
राग का कारण पुद्गल है। राग काये है व उसका कारण पुदूगल- 
जड़कर्म है। अहा ! चेतन्यमय जीव, कारण तथा राग, उसका कार्य - 
ऐसा हो ही नहीं सकता । 

भाई ! तुझे खबर नहीं है कि तू कौन है? और तेरा कार्य क्‍या है ? 
अहाहा ! तू निर्मेलानन्द का नाथ अभेद एक चेतन्यस्वरूप भगवान आत्मा 
है। जो जानने-देखने का परिणाम होता है, वह तेरा कार्य है; श्रन्य कुछ 
भी तेरा कार्य नहीं है । ह 

देखो ! यह अँगुली जो मुड़ती है, यह मुड़ना कार्य - पर्याय है श्रौर 
प्रमाणु इसका करण है; आत्मा इसका करण नहीं है। इसीप्रकार पुण्य- 
पाप के भाव कार्य हैं तथा पुदूगलकर्म उनका करण -साधन है। श्ररे * 
जिसे आत्मा क्‍या है? इसका स . -नहीं है और जो पर में निजपना 

५ 
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मानकर खुश हो रहा है - वह भले ही करोड़पति या श्ररवपति हो; तथापि 
वह भिखारी है, दुःखी है। इस दु:ख के वेदन से छुटना हो तो आत्मा को 
राग से भिन्न जानना चाहिए । पैसा तुम्हारा नहीं है, यह तो जड़ - श्रजीव 
है । तथा पुत्र, स्त्री, परिवार भी तुम्हारे कहाँ है ? इनका आरात्मा भी तुम से 
जुदा है और शरीर भी जुदा है। तुम्हारा व इनका कोई सम्बन्ध नहीं है। 
यहाँ तो परमात्मा ऐसा कहते हैं कि कारण व कार्य दोनों एक होते हैं । 
जेसे स्वर्ण कारण है तथा स्वर्णा-पत्र उसका कार्य है। स्वर्ण-पत्र स्वर्णों का 
कार्य है, स्वर्शंकार का नहीं । स्वर्ण के परमाणु में करण नाम का गुरा है, 
इससे स्वरं-पत्ररूप कार्य होता है; स्वर्णकार व हथोड़ा आदि से नहीं । 


इसीप्रकार एक-इन्द्रिय, दो-इन्द्रिय, तीन-इन्द्रिय, चार-इन्द्रिय, पाँच- 
इन्द्रियपना, संज्ञी-अंसज्ञीपता, बादर-सूक्ष्मपत्ता, पर्याप्त-अपर्याप्तपना श्रादि 
कार्य स्व पुदूगलमयी नामकर्म की प्रकृतियों द्वारा किये जाते हैं। झ्राठकर्मों 
में एक नामकर्म है। इस नामकर्म की €३ प्रकृतियाँ हैं, उनमें एक ऐसी 
प्रकृति है कि जो पर्याप्त आदि को उत्पन्न करती है, परन्तु जीव को उत्पन्न 
नहीं करती । पंचास्तिकाय में श्राता है कि छहकाय जीव नहीं हैं; परच्तु 
इनमें जो ज्ञानमात्र स्वरूप है, वह जीव है। यहाँ कहते हैं कि छहकाय 
के शरीर की उत्पत्ति कार्य है तथा पुदू्गल इनका करण है। पर्याप्त- 
अपर्याप्त ग्रादि जीवस्थान के भेदों की उत्पत्तिरूप कार्य अपनी-अपनी 
पुद्गलप्रकृतिरूप करण से हुये हैं। यह बात बैठना जरा कठिन पड़ती है, 
परन्तु भाई! भगवान आत्मा तो ज्ञानघन चेतन्यबिम्ब प्रभु है, इसमें 
ये पर्याप्त - अपर्याप्त आदि भेद कहाँ से हों ? 


प्रश्न :- यह शरीर ठीक रहे तो धर्म हो सकता है। कहा भी हैः - 
'शरीरसादं खलु धर्मसाधनम्‌' । 


उत्तर :- नहीं, भाई ! शरीर से धर्म नहीं होता । यह शरीर तो 
जड़-माटी-घूल है, अजीव है; इससे तेरा काम क्‍या हो सकता है ? जड़ से 
चेतन में कोई काम नहीं होता | यहाँ यही तो कहा है कि जीव के जो 
पर्याप्त-अपर्याप्त, बादर-सुक्ष्म इत्यादि भेद पड़ते हैं, वे नामकर्म॑ की प्रकृति 
के कारण पड़ते हैं तथा वह जड़कर्म का कार्य है, झ्रात्मा का कार्य नहीं है। 
भाई ! बात बहुत सूक्ष्म है, पर समभने लायक अवश्य है । ह 


भगवान ! तू कौन है तथा तेरे में क्या काम होता है - इसकी तुफे 
खबर नहीं है। बाहरी बड़प्पन के सामने झात्मा का बड़प्पन भासित नहीं 
होता । अ्रनकल संयोग मिलने पर तुझे बाहर का बड़प्पन आा-गया है, परन्तु 
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भाई ! इससे तू दुःखी होकर मर रहा है। सभी भेद व राग से भिन्न 
भगवान आत्मा चेतन्यस्वरूप महाप्रभु है, उसका महत्त्व तुझे क्‍यों नहीं 
आता ? भाई ! पर की महिमा सिटाकर अनन्त महिमावन्त निजस्वरूप 
की महिमा कर ! दया, दान, ब्रत, तप, इत्यादि शुभभाव करके तू ऐसा 
मानने लगता है कि मेंने बहुत किया, इससे धर्म हो गया; जबकि इससे 
जरा भी धर्म नहीं होता। बापू ! जरा सुन ! ये पैसा, मकान आदि 
जड़ को रखनेवाला भी तू नहीं है । अरे ! पैसा रखने के जो पापभाव होते 
हैं, वे भी तू नहीं है। यह राग तेरा नहीं है और तू इस राग का नहीं है। 
यह पुदूगल का कार्य है और पुदूगल ही इसका कारण है। 


अहाहा ! जेन परमेश्वर ऐसा कहते हैं कि कारण व कार्य दोनों 
अभिन्न होते हैं । जिसप्रकार स्वर्ण कारण है और स्वर्ण से बना स्वरां-पत्र 
काये है, स्वरणं-पत्र सुनार का कार्य नहीं है; उसीप्रकार राग पुद्ूगल का 
कार्य है, जीव का नहीं तथा राग का कारण भी पुद्गल है, चेतन्यमयजीव 
नहीं । यह बात जगत से स्वंथा जुदी है। सर्वज्ञप्रभु का मार्ग बहुत सूक्ष्म 
है। भाई ! यहाँ सर्वेज्ञदेव ऐसा कहते हैं कि प्रभु ! तू सर्वज्ञस्वभावी 
ग्रात्मा है। यह सर्वज्ञस्वभावी आत्मा मात्र जानने का ही कार्य करता है | 
चेतन्य का सर्वज्ञस्वभाव कारण है एवं वत्तमान जानने-देखने का भाव कार्य 
है । दया, दान, भक्ति आदि राग तो अजीव हैं, इसमें चेतन्य का अंश नहीं 
है; इसलिए यह पुद्गल का कार्य है, चेतन्‍्यमय जीव का नहीं । परमात्मा 
ने जीव-अजीव का ऐसा ही स्वरूप कहा है । 

भाई ! तू पर का कुछ भी नहीं कर सकता । तू तो मात्र ज्ञान का 
कर्त्ता है। यह राग का कार्य अपने चेतन्य का है! ऐसा जो मानता है - 
वह महामूढ है, श्ज्ञानी है और चार गति में भटकनेवाला है । 


प्रश्व :- जगत का थोड़ा-बहुत भला करने की तो बात कहो ? 


उत्तर :- भाई ! भला करना किसे कहते हैं ? यही खबर नहीं है । 
भगवान तो ऐसा कहते हैं कि 'स्वेज्ञस्वभावी आत्मा में निर्मेल श्रद्धा-ज्ञान- 
शान्ति (चारित्र) का जो वीतरागपरिणाम होता है, यही सच्ची भलाई 
है। इसे करने का मार्गदर्शन करना ही यथार्थ परोपकार या भला 
करना है। वीतरागस्वरूप, अकषायस्वरूप भगवान श्रात्मा है; उसकी 
पर्याय में जो अकषायी परिणाम होता है, वह आत्मा का कार्य है। आत्मा 
का भला होना - यह कार्य है और उसका कारण भी आत्मा स्वयं ही है, 
' अ्रन्य उसका का रण नहीं है | अज्ञानी जीव भक्ति आ्रादि के जड़ - पुदूगलमय 
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भावों को अपना कार्य मानता है, परन्तु उसकी यह मान्यता मिथ्यादर्शन 
है और इससे वह अपना वुरा ही करता है । 

आचार्यदेव ने कसा सरस दृष्टान्त देकर बात की है । स्वर्ण कारण 
तथा उसका जो पत्र बना, वह उसका कार्य है । कारण श्रर्थात्‌ स्वर्ण स्वतंत्र 
है, इसलिए स्वर्ण ही पलटकर या वदलकर स्वर्णापत्र बना है; स्वर्णकार 
बदलकर स्वरणपत्र नहीं बना है। कारण व कार्य दोनों अभिन्न होते हैं। 
भाई ! वीतराग की वाणी लोगों को झ्राश्चर्य में डालनेवाली है । 


'मैं छहकाय की दया पाल सकता हूँ - ऐसा माननेवाला अपने को 
कर्ता और जड़ के कार्य को अपना कर्म मानता है, श्रतः भ्ज्ञानी है; किन्तु 
उस काये के काल में 'मैं भगवान आत्मा ज्ञानस्वरूप हूँ” - ऐसी जिसकी दृष्टि 
हुई, वह ज्ञानी कर्त्ता है और उस काल में जो जाननेरूप पर्याय हुई; वह 
उसका काये है, कर्म है। दया का भाव या जड़ की क्रिया, ज्ञानी का काये 
नहीं है। भाई ! वस्तु ही ऐसी है| इसमें पण्डिताई काम नहीं करती । 

प्रश्त:- पेसों का दान तो दे सकते हैं न ? 

उत्तर :-कौन दे ? भाई ! क्‍या तुझे खबर नहीं है कि कारण व 
काय॑ भिन्न-भिन्न नहीं होते, एकमेक अभिन्न ही होते हैं। यह जो पेसे का 
क्षेत्रात्तर होता है, वहाँ जड़ - रजकण कारण हैं तथा जो क्षेत्रान्तर 
होनेरूप क्रिया है; वह रजकरों का कार्य है, आत्मा का कार्य नहीं । 

प्रश्न :- रजकरों के क्षेत्रान्तर में आत्मा निमित्त तो है न ? 

उत्तर :- निमित्त निमित्त में है, निमित्त से यह कार्य नहीं हुआ । 
निश्चयनय से भर्थात्‌ सत्यदृष्टि से तो कर्म यानी कार्य तथा करण यानी 
कारण -दोनों एक अभिन्न ही होते हैं। अहा ! निमित्त कारण की 
तो यहाँ बात ही नहीं की, उसकी तो यहाँ उपेक्षा ही की है । 

. देखो, यह लकड़ी है न ? यह पुद्गल है और यह ऊँचा होना, इसका 
कार्य है। यह पुद्गल का कार्य है, परन्तु यह अंगुली लकड़ी को ऊँचा करने 
में निमित्त हुई, परन्तु अंगुलीरूप निमित्त का यह कार्य नहीं है। अंगुली 
तो जुदी वस्तु है। भाई ! यह सत्य गले उत्तरना जरा कठिन पड़ता है, 
क्योंकि सत्य कभी सुना ही नहीं है। भगवान की पूजा-भक्ति का भाव 
राग है और राग आत्मा का कर्म नहीं है। भाई ! त्‌ कब समझेगा ? 
इसको समभे बिना अनादि से: नरक व निगोद के भव धारण करके ग्रनेक 
5:ख उठाये हैं, एक श्वास में ग्रठारह बार जन्म-मररा किये हैं। भाई ! 
जुभ आत्मा के भान बिना ही ऐसे दुःख मिले हैं। यहाँ कहते हैं कि निश्चय 
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से जो भव व भव के भाव होते हैं, वे तेरे चेतन्यमय जीव के कार्य नहीं हैं । 
श्रब श्रागे कलश में भी यही कहेंगे कि इनमें तो पुदगल ही नाचता है । 


प्रश्न ः- निमित्त तो मिलाना पडेगा न ? 


उत्तर :-बापू ! निमित्त को भी कौन मिलाता है ? भाई तू तो 
चंतन्यसूर्य है न ? यह चेतन्यसूर्य जानने के सिवा और क्या करे ? जो-जो 
क्रिया होती है, उसे अपने में प्रर्थात्‌ निज चेतन्यस्वभाव में रहकर जानता है। 
स्वभाव की ऐसी प्रतीति जो करता है, उसका संसार टिक ही नहीं सकता । 

प्रश्न :-- तो फिर हम धन्धा-व्यापार करें या नहीं ? 

उत्तर :- भ्ररे भाई ! तू करता ही कहाँ है ? तू तो अज्ञान से ऐसा 
मानता है कि "मैं धन्धा-व्यापार कर सकता हूँ ।! धन्धा-व्यापार या उस 
सम्बन्धी जो पापभाव भी होता है, वह आत्मा का कार्य नहीं है - तो उन्हें 
करना या नहीं करना ?  - यह प्रश्न ही कहाँ रहा ? अहो ! वीतराग 
परमेश्वर का मार्ग अलौकिक है । 

जसे स्वर्णा-पत्र स्वर्ण द्वारा किया जाने से स्वर्ण ही है, श्रन्य कुछ 
नहीं । उसीप्रकार ये सब जीवस्थान के भेद नामकर्म की प्रकृति द्वारा किये 
होने से पुदूगल ही हैं, जीव नहीं हैं। भगवान आत्मा तो ज्ञायकस्वभावी 
चेतन्यमर्ति प्रभ है, उसके आश्रय से होनेवाले सम्यर्दश्शन-ज्ञान-चारित्र- 
रूप निर्मेल परिणाम उसके काये हैं। अ्रहा ! मोक्ष का मार्ग कार्य व 
भगवान आत्मा कारण है। उसीतरह व्यवहाररत्नत्रय का राग, कार्य व 
पुदूगल, उसका कारण है। जीव तो रत्नत्रय के राग का भी कारण नहीं है। 


पर्याप्त, अपर्याप्त आदि जीव के जो भेद पड़ते हैं, उन सबका कारण 
नामकर्म की प्रकृति है। ये भेद नामकर्म के कार्य हैं, भगवान आत्मा के 
कार्य नहीं हैं। पर्याप्त श्रादि के छह भेद आत्मा के नहीं, किन्तु नामकर्म 
की प्रकृतियों के कार्य हैं। सम्यग्दृष्टि जीव माता के उदर में आता है, तब 
भी वह जानता (लब्धिरूप में ) है कि ये पर्याप्ति बांधने का काम मेरा नहीं 
है, मेरा काम तो मात्र जानने का है । 

ग्राचार्य कहते हैं कि यह बात आगमप्रसिद्ध है अर्थात्‌ सिद्धान्त 
में वीतरागदेव ने भी ऐसा ही कहा है। त्रिलोकीनाथ परमेश्वर ने दिव्य- 
ध्वनि में जो कहा है, उसी के आधार पर आगम व परमागम की रचना 
हुई है। सर्वज्देव के कहे गये आगम में ऐसा कहा है कि नामकर्म के 
कारण पर्याप्त-्श्रपर्याप्त आदि भेद हैं। तथा अश्रनुमान से भी यह जाना 
जा सकता है। जड़ का कार्य जड के कारण है, क्योंकि प्रत्यक्ष देखने में 
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श्राते हुये शरीरादि भाव मूर्तिक हैं। तथा वे मूर्त - पुदू्गलमय कर्म प्रक्ृतियों 
के कार्य हैं । जो मृत है, उसका कारण भी मू्त ही होता है। यद्यपि यह 
बात कठिन पड़ती है, तथापि यदि यह मनुष्य पर्याय बिना समझे यों ही 
चली गयी और भेदज्ञान नहीं किया तो फिर पशु और मनुष्य में कुछ 
भी अ्रन्तर नहीं रहेगा। ऐसी दुर्लभ मनुष्य पर्याय पाकर भी भव के 
प्रभाव की बात जाने बिना, भव के ही भाव किये तो जन्म-मरण होता 
ही रहेगा। भ्रतः भाई ! भेदज्ञान कर लेने में ही मनुष्यभव की सार्थकता है। 
«यहाँ आत्मा की व्याख्या चलती है। शुद्ध ज्ञानचन श्रभेद चेतन्यमय 
वस्तु ही आत्मा है। इस पर दृष्टि डालते ही इसका वास्तविकस्वरूप 
अनुभव में झा जाता है और जन्म-मरण मिट जाता है। यहाँ कहते हैं 
कि पर्याप्त-अपर्याप्त, एकेन्द्रियादि के जो भेद पड़ते हैं; वे सब नामकर्म 
की प्रकृतियों के कार्य हैं। उन कार्यो को जो अपनी आत्मा के मानता 
है, वह अजीव को जीव मानता है- यही परिभ्रमण का कारण है। 
जिसप्रकार पर्याप्त-अपर्याप्त आदि चौदह जीवस्थान नामकर्म के कार्ये 
हैं; उसी प्रकार गन्ध, रस, स्पशे, रूप, शरीर, संस्थान व संहनन भी पुदुगल- 
मय नामकर्म की प्रक्ृतियों के कार्य हैं। पुद्गल से अ्रभिन्‍न होने से 
जिसप्रकार जीवस्थानों को पुदूगल का कहा है, उसीप्रकार उपरोक्त सभी 
भाव पुद्गलमय हैं - ऐसा समझना । इसलिये 'वर्णादिक जीव नहीं हैं - 
ऐसा. निश्चयनय का सिद्धान्त है। श्र्थात्‌ पर्याप्त-अपर्याप्त श्रादि जो 
जीव की विकारी अशुद्धदशायें हैं, वे संब पुदूगल के कार्य हैं, आत्मा के 
नहीं। आत्मा तो अ्नादि-अनन्त अखण्ड एकंरूप शुद्ध चेतन्यमय अ्रव 
वस्तु है। उसमें अन्तद्‌ ष्टि करके एकाग्र होने पर शआरात्मंज्ञान होता है तथा 
जन्म-मरण मिटता है । आत्मा जन्म-मरण व जन्म-मरण के भाव से रहित 
त्रिकाली शुद्ध ज्ञानधन वस्तु है। इसमें दृष्टि करने पर परिपूर्ण आत्मा 
ज्ञात होता है और तब धर्म की शुरूआत होती है । 
अब इसी अर्थे का. कलशरूप काव्य कहते हैं :- 


... (उपजाति) 
निर्वेत्यंते येत यदत्र किचित्‌ तदेव तत्स्याज्न कर्थंचनान्यत्‌ । 
रक्‍्मेण निवृ त्तमिहासिकोशं पश्यंति रुक्‍्सं न कथंचनासिस्‌ ॥॥३८।। 
श्लोकार्थे :- | येत] जिस वस्तु से [अ्रञ्ञ यद्‌ किचित्‌ निव॑त्य॑ते ] 
जो भाव वनता है, [ तत्तः] वह भाव [ तद्‌ एव स्यात्‌ | वह वस्तु ही है; 
[कर्थंचन] किसी भी प्रकार [श्रन्यत्‌ न] अन्य वस्तु नहीं है। [इह | 
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जसे जगत में [रुक्मेश निर्व॒ त्तम्‌ श्रसिकोशं] स्वरंनिशित स्थान को 
[रुकस पश्यन्ति | लोग स्वर ही देखते हैं, (उसे) [कर्थंचन्‌ ] किसी प्रकार 
से [न अ्सिस्‌ | तलवार नहीं देखते । 

भावार्थ :- वर्णादि पुदूग लरचित हैं; इसलिये पुद्गल हैं, जीव नहीं । 


. कलश ३८ व उसके भावार्थ पर प्रवचन 

जिस वस्तु से जो भाव बनता है; वह भाव भी वही वस्तु है, अ्रन्य 
वस्तु नहीं है। अ्रहाहा ! जिसतरह स्वर्ण से निर्मित म्यान स्वर्ण ही है, 
तलवार नहीं है, उसीप्रकार पुदू्गल से निर्मित राग-द्वेष, पुण्य-पाप के 
भाव भी पुद्गल ही हैं, आत्मा नहीं । कहने में तो ऐसा आता है कि 'स्वरां 
की तलवार है', परन्तु तलवार तो लोहे की है, स्वर्ण की नहीं । स्वर्ण 
की तो म्यान है। उसीतरह भगवान आत्मा को शरीरवाला, पुण्यवाला, 
दया-दानवाला कहना भी स्वर से निर्मित म्यान में रखी हुई तलवार को 
स्वर्ण की तलवार! कहने के समान है। जिसतरह स्वरणो की तो म्यान 
है, तलवार स्वर्ण की नहीं है; उसीतरह पुण्य-पाप के भाव तो पुद्गल के 
हैं, आत्मा के नहीं। उन्हें आत्मा का मानना मिथ्यात्व है। भाई ! 
दया-दान-ब्रत-भक्ति आदि के भावों को जो अपने मानता है, वह श्रजीव 
को जीव मानता है, क्योंकि ये भाव पुद्गलमय हैं, चेतन्‍्यमय नहीं हैं । 

रंग, राग तथा गुणस्थान, लब्धिस्थान आदि भेदों के भाव पुद्गल 
के साथ हुये हैं; इसलिए वे सब पुद्गल के हैं; चेतन्‍्यमय जीव के नहीं । 
वे जीव के हैं- ऐसा माननेवाले भ्रम में हैं। तथा यही मान्यता संसार परि- 
अमरा का पंथ है | दृष्टि का विषय तो अ्रखण्ड अभेद, एकरूप विज्ञानघन- 
स्वरूप श्रुव चेतन्यमयवस्तु श्रात्मा है। उसे भेदवाला, रागवाला या संयोग- 
वाला मानना - मिथ्यादर्शन है। धर्मी तो उसे कहते हैं जो रंग, राग 
व भेद के भावों को अपना वस्तु नहीं मानता । जिसने दया, दान आदि 
राग तथा भेदों से भिन्न -ऐसे पूर्णानंद के नाथ शुद्धात्मा को दृष्टि में 
लिया है, सम्यक्‌-प्रकार से देखा है तथा जाना है; वही धर्मी है। भावार्थ 
यह है कि शरीर मन, वाणी, इन्द्रिय, पुण्य-पाप इत्यादि सर्वे वर्णादि से 
लेकर गुरास्थानपर्यन्तभाव पुद्गल से निर्मित हैं । 

ग्रव इसी श्रर्थ का सूचक दूसरा कलश कहते हैं :- 

(उपजाति) 
वर्णा दिसामग्रचमिदं विदंतु निर्माणमेकस्प हि पुद्गलस्य । 
ततो5र्त्विदं पुदूगल एवं नात्मा यत: स विज्ञानघनस्ततोध्न्यः ॥३६॥। 
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श्लोकार्थ :- अहो ज्ञानीजनो ! [ इदं वर्सादिसामग्रच्स्‌ | ये वर्णादिक 
से लेकर गुणस्थानपर्यत जो भाव हैं, उन सबको [एकस्य पुद्ूगलस्य हि 
निर्माणम] एक पुदूगल की रचना [विदन्तु] जानो; [ततः |] इसलिये 
[इदं | ये भाव [प्रुदूगलः एव श्रस्तु| पुदुगल ही हों, [व झात्सा | आ्रात्मा 
न हों; [यतः | क्योंकि [सः विज्ञानघनः | आत्मा तो विज्ञानघन है, ज्ञान 
का पुञ्ज है; [ततः | इसलिये [ श्रन्य: ] वह इन वर्णादिक भावों से अन्य है । 
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भगवान सर्वेज्ञदेव कहते हैं कि अ्रहो ज्ञानीजनो ये वर्णादि 
से लेकर गुशस्थानपर्यन्त सभी भावों को एक पुदूगल की ही रचना जानो ! 
जो कोई दया-दान-व्रत-भक्ति आदि के शुभभावों को अपने कल्याण का 
कारण मानता है, वह भ्रजीव को जीव के कल्याण का कारण मानता है; 
क्योंकि ये सभी शुभभाव पुद्गलमय हैं। शज्ञानियों ने श्रजीव को जीव का 
कार्य मानता है; इसकारण उन्होंने जीव का स्वरूप भ्रजीवमय ही माना है, 
क्योंकि कारण व काय॑ अभिन्न होते हैं । 


पिछली गाथा में आ गया है कि मार्ग में चलता हुआ संघ थोड़ी 
देर मार्ग में ठहरा हो, रुका हो और लुट जावे तो लुटता तो है संघ, परन्तु 
कहा जाता है कि मार्ग लुटता है। उसीप्रकार भगवान आत्मा श्रनादि- 
अनन्त ध्रुव चेतन्यमूरति एकरूप अ्रभेद है, उसमें एकसमय के दया-दान- 
ब्रतादि के राग का तथा गुणस्थान आदि भेदों का आधार देखकर उन्हें 
व्यवहार से जीव का कहा जाता है, परन्तु ये सब वास्तव में जीवस्वरूप 
हैं - ऐसा मानना मिथ्यात्व है। 


प्रश्त :- रागादि को स्वभाव कहा है न ? 


हे उत्तर :- पर्याय में ये रागादि व भेद हैं, होते हैं। ये पर्यायस्वभाव 
” इसलिए इन्हें स्वभाव कहा है; ये विभावस्वभावरूप पर के कारण 
उत्पन्न हुई दशायें हैं । वास्तव में ये जीव के कलंक हैं । 


,. यहाँ तो जीव किसे कहते हैं-यह बात चलती है। श्रह्महा ! 
पतन्यघन त्रिकाली श्रुव वस्तु को जीव कहते हैं। ये जो रागादि के भेद 
हैं, वे इसकी पर्याय में हैं; तथापि झात्मभूत नहीं हैं, आत्मा नहीं हैं । रंग, 
'ग तथा गुणस्थानादि भेद के जो भाव निकल जाते हैं, वे आत्मा कैसे हो 
सकते हैं ? पुद्गल के साथ हुये ये सभी भाव पृद्गल ही हैं । भाई ! वीतराग 
का मार्ग बहुत सूक्ष्म है। का 
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जो भगवान की भक्ति-पूजा करें, बाहर से ब्रतादि का पालन करें 
जीवों की दया पालें, उन्हें जगत-जन धर्मात्मा मानते हैं; परन्तु बापु ! 
धर्म जुदी वस्तु है। धर्म तो बीतरागभाव है। रागादिकभाव वीतराग का 
मार्ग नहीं है। 'पर की दया पालता हूँ - ऐसी मान्यता ही मिथ्यात्व है । 
जो दया का शुभभाव श्राया, वह जीव का स्वभाव नहीं है; किन्तु वह 
पुदू्गल का रचा हुआ भाव है - ऐसा यहाँ कहा जा रहा है। ये दया श्रादि 
के भाव रागभाव हैं और रागभाव निश्चय से हिसा है। शुद्ध चेतन्यमय 
त्रिकाली श्रुवस्वकूप भगवान आत्मा के लक्ष्य से उत्पन्न शान्ति व 
वीतरागता की उत्पत्ति और राग की अनुत्पत्ति ही सच्ची दया है। प्रुषार्थ- 
सिद्धयुपाय (शलोक ४४) में आचार्य अ्रमृतचन्द्रस्वामी ने कहा है कि राग 
चाहे देव-शास्त्र-गुरु की भक्ति का हो या ब्रतादि पालन का हो, हिंसा ही है; 
क्योकि रागमात्र को हिसा में समाविष्ट किया है। यहाँ उस राग को 
पुदूगल का कार्य कहा है। आत्मा का कार्य तो ज्ञान है, आ्रानन्द है । 


जैसा कारण होता है, वेसा ही काये होता है, यहाँ पर तो यह सिद्ध 
करना है। आगे कर्त्ता-कर्म ग्रधिकार है, इसकारण ऐसा लगता है कि मानो 
ग्राचार्य ने उसका उपोद्घात यहाँ से प्रारम्भ किया है। कारणा व कार्य 
दोनों अभिन्न होते हैं। पुदूगल कारण है तथा उस पुद्गल के कार्य भेद व 
रागादि हैं । उसीप्रकार भगवान श्रात्मा कारण है तथा ज्ञाता-दुष्टापने का 
परिणाम, आनन्द का परिणाम उसका कायें है। राग आत्मा का कर्म नहीं 
है, यह पदुगल का कर्म है। अरहाहा ! जिसने सारी जिन्दगी ब्रतादि पालन 
करने में धरम मानकर गँवा दी हो, उसे यह बात सुनकर पूर्व-पश्चिम जसा 
अन्तर लगता है; परन्तु प्रभु ! जो वात भगवान जिनेश्वरदेव द्वारा समव- 
शरण (धमंसभा) में कही गई है, वही यह बात है। जो लोग ब्रत पालने 
को, भठ नहीं बोलने को, ब्रह्मचर्य आदि पालन करने को ही श्रपना सर्वेस्व 
समभ बेठे हैं - उनसे यहाँ कहते हैं कि प्रभु ! सुन तो सही, ये सब पंचमहात्नत 
की वत्तियाँ राग हैं, झाख्व हैं तथा पुद्गल के कार्य हैं, ये चिदानंदस्वरूप 
भगवान आत्मा के कार्य नहीं हैं। भाई ! तुझे सुख के मार्ग में, धर्म के मार्गे 
में जाना हो तो चेतन्यमात्र पूर्णानन्‍्द्घनस्वरूप वस्तु श्रन्दर में है, उसी में 
एकाग्र हो जा! भेद, राग व निमित्त का लक्ष्य छोड़ दे ! 

भाई ! दया-दान-क्रत-तप आदि के राग में धर्म मानकर तू सन्तुष्ट 
हुआ है, परन्तु यह तेरा मिथ्या अभिप्राय है। भगवन्‌ ! तू भूल में भरमा 
गया है । यह राग - विकल्‍प की व॒ृत्ति का जो उत्थान है, वह चेतन्य के घर 
की वस्तु नहीं है। प्रभु ! तेरे चेतन्यघर में राग की वृत्ति उठने की कोई 
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ठहरना, स्थिर हो जाना - चारित्र है। देह की क्रिया चारित्र नहीं है - ये सब 
तो पुद्गल के कार्य हैं और पुदूगल ही इनका कारण है। 


त्रिलोकीनाथ तीर्थंकरदेव परमात्मा श्री सीमंधर भगवान वत्तंमान 
में महाविदेहक्षेत्र में विराजते हैं, उनकी एक करोड़ पूर्व की आयु है और 
५०० धनुष की देह है। वे लाखों जीवों की धर्मंसभा में आज भी उपदेश 
दे रहे हैं। संवत्‌ ४९ में श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव वहाँ गये थे और आठ 
दिन रहकर भगवान की दिव्यध्वनि सुनी थी । वे ज्ञानी, धर्मी तथा निर्मल- 
चारित्रवन्त थे। उन्हें प्रपनी पात्रता के कारण श्रद्धा, ज्ञान एवं चारित्र में 
विशेष निर्मलता हुई थी । उन्होंने यह शास्त्र बनाया है। भाई ! सनातन 
वीतराग का पंथ यही है, बाकी सब तो बाड़े (पृथक-पुथक मत ) बना-बनाकर 
बठे हैं श्रौर भ्रपनी मान्यता में जो आया, उसे धर्म मान रहे हैं; किन्तु वह 
वास्तविक धर्म नहीं है। भाई ! बात कड़क है, पर क्या करें ? 


' यहाँ कहते हैं कि वर्णादिक से लेकर गुणस्थानपर्यन्त सभी भाव 
तथा चोथे, पाँचवें श्रादि तेरहवें गुरास्थान तक सभी भेद, पुद्गल के कारण 
हैं। अरहाहा ! भगवान आत्मा अनन्त गुणों का धाम अनादि-अ्रनन्त 
स्वसंवेद्य श्रविचल प्रभु है। वह अतीन्द्रिय आनन्द व ज्ञान के वेदन से जाना 
जा सकता है, भेद या राग के आश्रय से नहीं जाना जा सकता | मूलवस्तु 
अभेद चेतन्‍्यमय नित्यानन्द प्रभु है, उसकी दृष्टि हुए बिना किसी को भी 
तीन काल में सम्यग्दर्शन नहीं होता । तथा जिसको सम्यग्दशन नहीं है, 
उसको सम्यशज्ञान व सम्यक्चारित्र भी नहीं होता है। बिना सम्यग्दर्शन के 
जितना भी ब्रत-तपादि का शुभरागरूप कियाकाण्ड होता है, वह सब व्यर्थ 
है, एक के बिना शुन्‍्य (बिना एकड़े बिन्दी) जेसा है | जेसे वर बिना बारात 
नहीं कहलाती; उसीप्रकार त्रिकाली सच्चिदानन्दस्वरूप भगवान शात्मा के 
ग्राश्नय से उत्पन्न हुए सम्यग्दशेन बिता ब्रत-तप-दान-भक्ति आदि के शुभ- 
भाव चारित्र (व्यवहारचारित्र) नाम भी नहीं पाते। भाई ! करोड़ों 
रुपया दान में देकर भी मन्दिर बनवावें, प्रतिष्ठा करवावें तथा भगवान की 
पूजा-भक्ति करें; परन्तु ये सभी शुभभाव भी राग हैं, चारित्र नहीं हैं । 
यहाँ तो इन सबको पुद्गल का कार्य कहा जा रहा है। 


भगवान ! एक वार सुन तो सही ! भेद में व राग में तेरी आत्मा 
की महिमा नहीं है। भगवान की भक्ति-पूजा के भाव में तेरी महिमा 
नहीं है। मैं भगवान का वड़ा भगत व पुजारी हूँ! - ऐसा मानकर तू अपने को 
महिमावन्त समभता है; परन्तु भाई ! इससे तेरे श्रन्दर विराजमान श्रानंद 
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के नाथ भगवान आत्मा की महिमा मिट जाती है, यह तो देख ! भाई, 
बात बहुत सूक्ष्म है। अ्रतन्तकाल में ८४ के अवतार करते-करते श्राज तक 
यह बात नहीं समझा | श्रनन्त बार कौएऐ व कुत्ते के भव घारण किये | 
तथा मनुष्य होकर कभी-कभी बाहर से साधु भी हुआ, परन्तु अन्दर 
राग की क्रिया से ही धर्म मानता रहा; इसकारणा दृष्टि मिथ्या ही रही 
झौर उसके फल में नरक-निगोद के ही भव प्राप्त किये । भाई ! इस राग 
व भेद के भावों से चिदानन्द भगवान हाथ नहीं आता । ये वर्ण से लेकर 
गुणस्थानपर्यन्त २६ बोलों द्वारा कहे गये सभो भाव एक पुदूगल को ही 
रचना है, आत्मा की नहीं - ऐसा श्राचार्यों ने फरमाया है । 


प्रश्न :- क्या इस कथन में एकान्त नहीं होता ? पंचास्तिकाय की 
गाथा ६२ में तो ऐसा आता है कि राग अपने से ही होता है तथा 
श्रो जयसेनाचार्य को टीका में ऐसा लिखा है कि जीव के अशुद्ध-उपादान व 
निमित्तरूप में कर्म - इसप्रकार दो कारणों से राग होता है । 


उत्तर :- पंचास्तिकाय की ६२वीं गाथा में तो राग की पर्याय का 
स्वतन्त्र श्रस्तित्व सिद्ध किया है। राग जीव की पर्याय में होता है, इस- 
प्रकार वहाँ पर्याय के अस्तित्व का ज्ञान कराया है। तथा श्री जयसेनाचार्य 
की टीका में जो कथन है, वहाँ निमित्त व उपादान - दोनों का ज्ञान कराने 
के लिए प्रमाण की अपेक्षा कथन किया है। जिनवाणी में श्रनेक अपेक्षायें 
हैं। यहाँ तो स्वभाव की दृष्टि की अपेक्षा से इन दोनों ही बातों को बाजू 
में रखकर, अत्यन्त गौण करके वर्णादिभावों को पुदूगल का कहा है। 


ज्ञानी कर्त्तानय की अपेक्षा से ऐसा जानता है कि जो राग का 
परिणमन है, वह मुझ में है व मेरे कारण से है। ज्ञानी तो ऐसा जानता 
है कि मेरी पर्याय का इतना अस्तित्व है, परन्तु यह त्रिकाली द्रव्य का 
कार्य या स्वरूप नहीं है। अहाहा ! एक ओर आत्मा राग का अकर्ता है - 
ऐसा कहते हैं तथा दूसरी ओर यह कहते हैं कि जो पर्याय में रागरूप 
परिणमन है, वह अपना है; ऐसा ज्ञानी - समकिति जानता है। कैसी 
विचित्र बात है ? प्रभु | यहाँ तो यह कहते हैं कि वह पदुगल के साथ 
सम्बन्ध रखता है, इसलिए पुदूगल से ही बना हुआ है । भाई ! जहाँ जिस 
अपेक्षा से कथन हो, वहाँ उसी अपेक्षा से समझ लेना चाहिए । श्रपेक्षा को 
न समझे और एकानन्‍्त पकड़कर बैठ जावे तो सत्य हाथ नहीं आयेगा । 


प्रश्न :- रागादिभाव पुद्गल के काय॑ हैं - इससे तो यह सिद्ध हुआ 
कि निमित्त से कार्य होता है। उपादान से काये होता है - यह कहाँ आया ? 
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उत्तर :- अरे, किस श्रपेक्षा कहा है- यह तो समझो ! निमित्त के 
आश्रय से राग होता है, इसलिए उसका कहा है। ऐसा कहकर यह कहा 
है कि राग को पुदू्गल की ही रचना जानो ! यह पुद्गल का कार्य है 
श्रात्मा का नहीं - यहाँ यह अपेक्षा बतानी इष्ट है। आत्मा तो चैतन्य का 
पिण्ड है, उसमें से राग की रचना कंसे हो ? भाई ! यह मनष्य देह चली 
जायेगी तो फिर न मालूम कब मिलेगी ? यदि यह बात नहीं समभी तो 
रखड़ने के रास्ते पर जाना पड़ेगा। वहाँ किसी की सिफारिश नहीं चलेगी । 


यहाँ कहते हैं कि ये वर्णादि सभी भाव पृदगल के ही हैं, इन्हें पदूगल 
की ही रचना जानो ! यह कथन किस श्रपेक्षा से किया है ? ऐसा प्रश्न 
होने पर आचाये उत्तर देते हैं कि राग की रचना तो पर्याय में अ्रपने 
विपरीत पुरुषार्थ से होती है; इसलिए राग का परिणमन स्वयं जीव का है, 
उसमें कम निमित्त है। कर्म निमित्त है श्रवश्य, किन्तु निमित्त से राग 
नहीं हुआ - यह भी एक सिद्धान्त है; किन्तु यहाँ दूसरे सिद्धान्त की अपेक्षा 
से कहा है कि राग का कर्त्ता आत्मा नहीं है। आत्मा में अ्रकर्त्ता नाम का 
एक गण है, इसकारण राग करने का उसका स्वभाव ही नहीं है; इसलिए 
राग की रचना पृदगलद्रग्य से होती है - ऐसा कहा है। पुद्गल कारण है 
तथा राग उसका कार्य है, क्‍योंकि वे दोनों अभिन्न हैं। यहाँ वस्तु के 
स्वभाव श्रर्थात्‌ चिदानन्दस्वरूप भगवान आत्मा की दृष्टि कराना है। 
जब वस्तु चेतन्यपिण्ड ग्रकषायस्वभाव का रसकन्द है तो फिर वह कषाय 
के भाव को कैसे करे ? अ्रकषायस्वरूप में कषायभावों का होना संभव ही 
नहीं है, इसलिए रागादि पुद्गल की रचना हैं | तू पुदूगल की दृष्टि छोड़ 
दे ! अहाहा ! कहते हैं कि पर्यायबुद्धि का त्याग कर ! त्रिकाली वस्तुस्वभाव 
की दृष्टि कर ! भाई, यह वाद-विवाद से पार पड़नेवाली वस्तु नहीं 
है, 'जहाँ-जहाँ जो-जो योग्य है, वहाँ-वहाँ वह-वह समभना चाहिए ।' 
यह जीव-अजीव झ्रधिकार चलता है। यहाँ जीव उसे कहा है कि 
जो अखण्ड अभेद एकरूप चेतन्यघनस्वरूप है । इस चेतन्यघनस्वरूप आत्मा 
की दृष्टि करने से ही सम्यर्दर्शन अर्थात्‌ धर्म का प्रथम सोपान प्रगठ होता 
है । ऐसे शुद्ध जीव की दृष्टि कराने के लिए यहाँ रंग, राग व भेद के भावों 
को पुद्गल की ही रचना है -ऐसा कहा है । यहाँ तो झात्मद्रव्य का पूर- 
स्वभाव बताना है; परन्तु जब पर्याय की बात हो, तब पर्याय में जीव 
स्वयं राग करता है और पुदूगल तो इसमें निमित्तमात्र है- ऐसा कहने में 
ग्राता है । निमित्त से राग होता है - ऐसा नहीं है। विकार के परिणमन 
में परकारक की भी अपेक्षा नहीं है । इसप्रकार पंचास्तिकाय में पर्याय 
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क्गी अस्ति सिद्ध की है तथा जब राग होता है, तब निमित्त भी होता ही 
है - ऐसा प्रमाराज्ञान कराने के लिए राग स्वयं से होता है - ऐसा निश्चय 
का ज्ञान रखकर 'राग निमित्त से हुआ है! - ऐसा निमित्त का ज्ञान कराया 
जाता है। निश्चय को उड़ाकर निमित्त का ज्ञान नहीं कराया जाता। 
भाई ! यहाँ तो प्रमाण व व्यवहार - दोनों को गौण किया है। भगवान 
आत्मा चैतन्यसूयय है, इस चैतन्यसूर्य का प्रकाश चेतन्यमय ही होता है, 
इसमें राग का अन्धकार कहाँ से हो ? यह तो अचेतन -पुद्गल का ही 
कार्य है। भाई ! सुक्तिमार्ग समझना धीरों एवं शूरवीरों का कास है :- 


“हरि का सांग है शुरवीर का, नहि फायर का कार्स 


प्रश्त:- यदि अकेले पुद्गल से हो रागादिक होते हैं, तो 'निमित्त से 
कुछ नहीं होता' - यह सिद्धान्त कहाँ रहा ? 

उत्तर :- भाई ! तू अपेक्षा को समभता ही नहीं है। 'निमित्त से कुछ 
नहीं होता' - यह बात तो पर्याय का स्वतनत्र अस्तित्व सिद्ध करने के लिये है । 

अहो धर्मीजीवो ! वर्ण से लेकर गुणस्थानपर्यन्‍्त भेदों को एक 
पुदूगल की ही रचना जानो ! आत्मा तो निर्मल अतोन्द्रिय आनन्द व ज्ञान 
की रचना करता है। जो रागादि द्रव्य के स्वभाव में हैं ही नहीं; उनकी 
रचना जीव कहाँ से करें ? आत्मा के द्रव्यस्वभाव में रागादि नहीं हैं । 


प्रश्त ः- निमित्तवादी ऐसा कहते हैं कि कार्य निमित्त से होता है । 
उपादानवादी ऐसा कहते हैं कि कार्य उपादान से होता है, निमित्त का 
वहाँ कुछ काम ही नहीं है, निमित्त का कभी दाव आता ही नहीं है; किन्तु 
इस कलश में निमित्त का दाव आया कि नहीं ? 


उत्तर :- भाई ! किस अपेक्षा से कहा है ?- इस बात को समझता 
चाहिए। पर्याय में तो निमित्त का दाव आता ही नहीं है । राग की जो 
पर्याय होती है, वह तो स्वयं की स्वयं से ही होती है। निमित्त हो भले, 
परन्तु निमित्त से काये होता नहीं है । यहाँ तो वस्तु के स्वभाव की द्ष्टि 
कराना है न ? त्रिकालोस्वभाव तो विकार व भेद की रचना नहीं करता । 
भेद व राग की उत्पत्ति पुद्गल के आश्रय से होती है, इसलिए राग व भेद 
का कारण पुद्गलकद्गव्य ही है; ऐसा जानो !|- यह कहा है। अरे ! भगवान 
त्रिलोकीनाथ केवली प्रभु का तो विरह पड़ा है। केवलज्ञान, मन्‌:पर्ययज्ञान 
और अवधिज्ञान तो रहा नहीं और यह विवाद खड़ा हो गया है। जसे 
लक्ष्मी घट जाये, पिता गुजर जाये और पुत्र परस्पर तकरार करें तो उस 
घर का क्या होगा ? उसीप्रकार तत्त्व की बात में भी तकरार उठी. + 
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प्रश्त :- फिर राग व हू ष के परिणामों को पुद्गल का क्‍यों कहा ? 


' उत्तर :- एक तो वे परिणाम निकल जाते हैं और दूसरे वे जीव के 
स्वभावमय नहीं हैं; इसलिए उन्हें पुद्गल का कहा है । 
जो राग है, वह उसके उपादान से है और इसमें पर निमित्तमात्र 
है। परकारकों की अपेक्षा रखे बिना इसका परिणमन अनादि से सिद्ध है। 
जहाँ दो कारणों से कार्य होता है - ऐसा कहा हो; वहाँ साथ में निमित्त 
है, इसका ज्ञान कराने के लिए कहा है। वस्तुतः कार्य तो एक उपादान से 
ही होता है, इस बात को दृष्टि में रखकर, निमित्त से हुआ है- ऐसा 
व्यवहार से कहा जाता है। जबकि यहाँ तो दोनों ही बातों को गौर करके 
वस्तुस्वभाव की दृष्टि कराना है । 


एकसमय की पर्याय में जो रागादि व भेदादिभाव होते हैं; वे 
पुद्गल के ही कार हैं, क्योंकि वे चेतन्यस्वरूप वस्तु में नहीं हैं। वस्तु तो 
त्रिकाली शुद्ध चेतन्यघन सच्चिदानन्दस्वरूप भगवान है। वह विकार व 
भेद का कारण कंसे हो सकती है ? इसकारण निमित्त के आधीन हुए राग 
व भेदादिभाव पुदंगल की ही रचना हैं - ऐसा जानो ! ऐसा ही अनुभव 
करो [-यह कहा है। ४७ शक्तियों के वर्णान में निम॑ल पर्याय को ही जीव की 
कही है, वहाँ भ्रशुद्धता ली ही नहीं है, क्योंकि जब. शक्ति शुद्ध है तो उसका 
परिणमन भी शुद्ध ही होता है। अशुद्धता है, इसका तो बस ज्ञान हो जाता 
है । इस वीतराग के माल को सन्त आड़तिया बनकर जाहिर करते हैं। 


त्रिलोकीनाथ परमात्मा जिनेश्वरदेव गणाधर तथा इन्द्रों की सभा 
में ऐसा कहते हैं कि वस्तु की पर्याय में जो राग व भेदों के भाव उत्पन्न 
होते हैं, वे सब पुद्गल के कार्य हैं - ऐसा जानो ! ये तेरी आत्मा के कार्य 
नहीं हैं । 'त्रत, तप, भक्ति आदि राग से कल्याण होगा' - ऐसा माननेवालों 
को यह बात कठिन पड़ती है। भक्ति आदि तो विकल्‍प हैं, आत्मा नहीं हैं; 
क्योंकि आत्मा तो विज्ञानघन है, ज्ञान का पूँज है। श्रह्महा प्रभु ! तू तो 
चेतन्य के नूर का पूर है न ? तू राग का कारण कंसे हो सकता है ? 
अ्ष्टसहस्त्री में भी आता है कि शुभाशुभभाव व भेद आत्मा नहीं हैं, 
किन्तु पुदगल ही हैं - ऐसा अनेकान्त है। आत्मा तो विज्ञानघनप्रभु ज्ञान 
का पुंज है । इस विज्ञानघन वस्तु में राग व भेद कहाँ से झायेंगे ”? इसकारण 
यह वर्णादिभावों से अन्य ही है - ऐसा वस्तु का स्वरूप है। 
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शेषमन्यद्यवहा रसात्रम्‌ - 
पज्जत्तापज्जत्ता जे सुहुमा बादरा य जे चेव । 
देहस्स जोवसण्णा सुत्ते ववहारदों उत्ता।।६७॥ 


पर्याप्तापर्याप्ता ये सूक्ष्म बादराश्च ये चेव। 
देहस्थ जीवसंज्ञा: सूत्र व्यवहारतः उक्ताः ६७ 


यत्किल बादरसक्ष्मेकेन्द्रियद्वित्रिचतुःपंचेन्द्रियपर्याप्तापर्याप्ता इति 
शरीरस्य संज्ञा: सत्रे जीवसंज्ञात्वेनोक्ताः श्रप्रयोजनार्थ: परप्रसिद्धच घृतघट- 
वहचवहार: । यथा हि कस्यचिदाजन्मप्रसिद्धफधुतकुंभस्य तदितरकुंभान- 
भिज्ञस्य प्रबोधनाय योधष्यं घतकुंभः स मृण्मयो, न घृतसय इति तत्प्रसिदददा 


अब यह कहते हैं कि इस ज्ञामघन आत्मा के अतिरिक्त जो कुछ है, 
उसे जीव कहना सो सब व्यवहारमात्र है :- 
पर्याप्त श्रनपर्याप्त जो, हैं सूक्ष्म श्रर बादर सभी । 
व्यवहार से कही जीवसंज्ञा, देह को शास्त्रन सही ॥॥६७॥॥ 
गाथा :- [ये] जो [ पर्याप्तापर्याप्ता:] पर्याप्त-अ्रपर्याप्त | सूक्ष्मा: 
बादरा: चर | सुक्ष्म और बादर आदि | ये च एव] जितनी [देहस्थ] शरीरों 
की | जीवसंज्ञा: | जीवसंज्ञा कही हैं, वे सब [सूत्रे | सूत्र में [व्यवहारतः | 
व्यवहार से [उच्ता:| कही हैं। 
ठीका :- बादर, सूक्ष्म, एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, 
पंचेन्द्रिय, पर्याप्त, अपर्याप्त - इन शरीर की संज्ञात्रों की (नामों को) सूत्र 
में जीवसंज्ञारूप से कहा है, वह पर की प्रसिद्धि के कारण 'घी के घड़े” की 
भाँति व्यवहार है - जो व्यवहार श्रप्रयोजनाथथ है। (श्रर्थात्‌ उसमें प्रयोजन- 
भूत वस्तु नहीं है ।) इसी बात को स्पष्ट कहते हैं :- 
जेसे किसी पुरुष को जन्म से लेकर मात्र 'घी का घड़ा' ही प्रसिद्ध 
(ज्ञात) हो, उसके अतिरिक्त वह दूसरे घड़े कोन जानता हो - उसे 
समझाने के लिये 'जो यह घी का घड़ा है सो मिट्टीमय है, घीमय नहीं” - 
इसप्रकार (समभानेवाले के द्वारा) घड़े में घी के घड़े का व्यवहार किया 
जाता है, क्योंकि उस पुरुष को 'घी का घड़ा' ही प्रसिद्ध (ज्ञात) है। 
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कुंभ घृतकुंभव्यवहारः, तथास्थाज्ञानिनो लोकस्पासंसारप्रसिद्धाशुद्धनीवस्थ 

शुद्धजीवानभिन्नस्थ प्रबोधनाय यो$यं वर्रादिमान्‌ जीवः स ज्ञानसयों, न 

वर्रादिमय इति तत्प्रसिद्धचा जीवे वर्शादिमदयवहार: । 

नल पक आन लक मल न 3 
इसीप्रकार इस श्रज्ञानी लोक को श्रनादि संसार से लेकर अशुद्ध- 


जीव' ही प्रसिद्ध (ज्ञात) है, वह शुद्धजीव को नहीं जानता, उसे समभाने 
के लिये (शुद्धजीव का ज्ञान कराने के लिये, 'जो यह वर्णादिमान जीव 
है सो ज्ञानमय है, वर्णादिमान नहीं - इसप्रकार (सूत्र में) जीव में 
वर्णादिमयपने का व्यवहार किया गया है, क्योंकि श्रज्ञानी लोक को 
'वर्णादिमान जीव ही प्रसिद्ध (ज्ञात) है। 


गाथा ६७ की उत्थानिका, गाथा एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


्रात्मा तो विज्ञानघन श्रर्थात्‌ ज्ञान का घनपिण्ड है। इस ज्ञानघन 
के अ्रतिरिक्त वर्ण, गन्ध, शरीर, मन, वाणी, इन्द्रिय, दया, दान आदि 
भावों को जीव का कहना व्यवहारमात्र है । 

जीव को जो बादर-सूक्ष्म-एकेन्द्रियांदि कहा है, वह व्यवहार से 
कहा है; क्योंकि बादर-सुक्ष्म आदि तो देह की संज्ञायें हैं। इसकारण सूत्र 
में जहाँ एकेन्द्रियादि को जीव नाम से कहा गया है, वह असद्भूत- 
व्यवहारनय से कहा है - ऐसा जानना | अनादि से अज्ञानी को पर की 
ही प्रसिद्धि है। पुण्य या राग आत्मा है' - ऐसा ही अ्रनादि से अज्ञानी 
को प्रसिद्ध है, इसलिए उसी की भाषा में ऐसा समभाया है कि जिस राग 
को तू श्रात्मा कहता है, वास्तव में वह राग आत्मा नहीं है। अ्रह्महा ! 
रागमयभाव गात्मा नहीं है, आत्मा तो ज्ञानमय है। घी के घड़े की भाँति 
व्यवहार से समभाया है, परन्तु यह व्यवहार अप्रयोजनभूत है। राग आत्मा 
है' - यह कहना श्रप्रयोजनभूत है, क्‍योंकि इससे कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं 
होता । इसोप्रकार गुणस्थान, जीवस्थान, मार्गणास्थान आवि में आत्मा 
तन्‍्मय नहीं है, इसलिए उसको जीव का कहना श्रप्रयोजनार्थ है, असत्यार्थ 
है; क्योंकि इससे कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं होता | कलशटीका में ३९वें कलश 
में कहा है कि - “कोई आ्राशंका करता है कि कहने में तो ऐसा ही कहा 
जाता है कि एकेन्द्रिय जीव, द्वि-इन्द्रिय जीव इत्यादि; 'देव जीव, मनुष्य 
जीव' इत्यादि; रागी जीव, द्वेषी जीव इत्यादि । उत्तर इसप्रकार है कि 
कहने में तो व्यवहार से ऐसा ही कहा जाता है, किन्तु निश्चय से ऐसा 
कहना भूठा है ।”” तथा कलशटीका में ही ४०वें कलश में भी यही दृढ़ किया 
है कि “आमम में गुरास्थानों का स्वरूप कहा है, वहाँ देव जीव, मनुष्य 
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जीव, रागी जीव, द्वेषी जीव, इत्यादि बहुत प्रकार से कहा है, सो यह सब 
ही कथन व्यवहारमात्र से है, द्रव्यस्वरूप देखने पर ऐसा कहना भूठा है।” 


राग-द्वेषादि भाव अपने में ही हैं, इसकारणा सत्य हैं; परन्तु ये 
रागादिभाव जीवद्रव्य के स्वभाव में नहीं हैं। दया-दान-ब्रत-तप-भक्ति 
ग्रादि के विकल्प आत्मा हैं - ऐसा व्यवहार से कहा गया है । इसकारण 
तुझे भ्रम हो गया है। व्यवहार द्वारा निश्चय की पहचान कराई है श्रर्थात्‌ 
राग द्वारा आ्रात्मा की पहचान कराई है, किन्तु श्रज्ञानी राग में ही श्रटक 
जाता है। भाई ! आत्मा तो त्रिकाली श्रुव ज्ञायकमूर्ति विज्ञानघन प्रभु 
भगवान है, यह कथन भूतार्थ अर्थात्‌ सत्यार्थ है । ऐसा श्रुव आत्मा ही दृष्टि 
का विषय है तथा इसमें दृष्टि करने पर ही सम्यग्दशेन होता है। इसके 
ग्रतिरिक्त जीव को दया, दान आदि अनेक विकल्पवाला कहना व्यवहार 
है, असत्याथ है; क्योंकि जीव उन विकल्पों से तन्‍्मय नहीं है । 


प्रश्त ः- प्रवचनसार की गाथा १८६ में ऐसा आता है कि निश्चय 
से आत्मा शुभाशुभभावों का, पुण्य-पाप के भावों का कर्त्ता भर भोक्ता है 
तथा प्रवचनसार गाथा ८ में ऐसा कहा है कि शुभ, अशुभ या शुद्धरूप से 
परिणत जीव उन्हीं से तन्‍्मय है ? इन कथनों का क्या अशभिप्राय है ? 


उत्तर :- भाई ! वहाँ तो पर्याय शुभाशुभभावों से एकरूप है, मात्र 
इतना बताना है । इसलिए त्रिकाली द्रव्य शुभाशुभभावों में तन्मय नहीं हो 
गया है। प्रवचनसार के उस प्रकरण में वत्त॑मान पर्याय के बराबर ही 
वस्तु की स्थिति सिद्ध की है। यहाँ तो अकेले त्रिकाली द्रव्य की सिद्धि 
करना है। त्रिकाली आत्मद्रव्य तो शुद्ध विज्ञानचत भगवान ही है, वह 
कभी शुभाशुभभावरूप हुआ ही नहीं है। समयसार की ६वीं गाथा में भी 
आता है कि ज्ञायकस्वभावी भगवान आत्मा कभी भी शुभाशुभभावरूप 
नहीं हुआ है, तथापि 'शुभाशुभरूप हुआ है' - ऐसा कहना व्यवहार है। 
यदि भगवान आत्मा शुभाशुभभाव के स्वभावरूप से परिणम्ित हो 
जाय तो वह जड़-अचेतन हो जाय। भाई ! भक्ति व महाक्नतादि के 
जो थुभभाव हैं, वे जड़ - अचेतन है; क्योंकि इनमें चैतन्य की किरण नहीं 
! वहाँ प्रवचनसार में पर्याय की अ्रपेक्षा से आत्मा शुभाशुभभाव से तन्‍्मय 
है “ऐसा कहा है, परन्तु यहाँ द्रव्य की अपेक्षा से कथन है। द्रव्य की 
अपक्षा से आत्मा शुभाशुभभाव से तन्‍्मय नहीं है - ऐसा सिद्ध किया है । 
मु भवचनसार की १८९वीं गाथा में जो ऐसा कहा है कि निश्चय से 
आत्मा राग का कर्ता व भोक्ता है; वहाँ यंह अभिप्राय है कि राग आत्मा 
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की परणत्ति है, आ्रात्मा स्वत: राग का कर्त्ता है तथा स्वतः भोक्ता है। पर 
की प्रणति को जीव की कहना व्यवहारनय है तथा जीव की परणति को 
जीव की कहना निश्चयनय है -इस अपेक्षा से निश्चय से झ्रात्मा राग 
का कर्त्ता है -ऐसा उक्त कथन का अथ है। 


प्रश्न :- फिर जीव राग का कर्त्ता है या नहीं - दोनों में सत्य क्या है ? 


उत्तर :- श्रपेक्षा से दोनों ही बातें सत्य हैं | प्रवचनसार के ज्ञेयतत्त्व 
प्रज्ञापत में वस्तु की पर्याय सिद्ध की है, जबकि यहाँ द्रव्य सिद्ध करना है। 
द्रव्यदृष्टि से देखने पर वस्तु जो ज्ञायकमात्र है, उसमें राग है ही नहीं। ६वीं 
गाथा की टीका में 'ज्ञायकभाव जड़भावरूप नहीं होता'- ऐसा कोष्टक 
में स्पष्टीकरण किया है। अझ्रहाहा ! ज्ञायक ज्ञायकपने से अचेतनरूप कभी 
हुआ ही नहीं । भाई ! शुभाशुभभाव अचेतन हैं। यदि ज्ञायकस्वभावी 
आत्मा शुभाशुभभावरूप परिणमे तो वह अचेतन हो जाये । भाई ! वीतराग 
सवज्ञ का मार्ग बहुत गम्भीर है, परन्तु फलदायक भी बहुत है । 

व्यवहार के रसिकजनों को तो यह बात ऐसी लगती है कि इससे तो 
मानो स्व व्यवहार का लोप हो जायगा; परन्तु भाई ! जीव को शुभाशुभ- 
भाववाला कहना तो असद्भूतव्यवहारनय का कथन है। इसी बात को 
विस्तार से स्पष्ट करते हैं :- 

जैसे किसी पुरुष ने जन्म से 'घी का घड़ा' ही जाना है, सुना है । 
घी से भिन्‍न घड़ा जिसने कभी देखा-जाना ही नहीं है - ऐसे पुरुष को 
समझाया जाता है कि 'जो यह घी का घड़ा है; वह माटीमय है, घीमय 
नहीं । अहाहा ! भाषा तो देखो ! 'जो यह घी का घड़ा है; वह माटीमय 
है; घीमय नहीं।' व्यवहार तो 'घी का घड़ा'- ऐसा किया है, जबकि बताना 
यह है कि घड़ा माटीमय है, क्योंकि घीरहित - खाली घड़ा जिसने कभी नहीं 
देखा, उसे समभाने के लिए ऐसा ही कहा जाता है कि 'यह जो घी का घड़ा 
हैन? वह माटोमय है, घीमय नहीं ।' 

इसी प्रकार इस शअज्ञानी जगत को अ्रनादि संसार से श्रब तक राग- 
वाला जीव, पुण्यवाला जीव, भेदवाला जीव - इसप्रकार 'श्रशुद्ध जीव का 
ही परिचय है। रागरहित, भेदरहित भगवान आत्मा को ग्रज्ञानी जीव 
जानते ही नहीं हैं; इसलिए अ्रव ऐसे अ्रज्ञानियों को समभाने के लिए, शुद्ध 
जीव का ज्ञान कराने के लिए 'जो यह वर्णादिमान जीव है; वह ज्ञानमय है, 
वर्णादिमय नहीं है' - ऐसा कहते हैं। 'जो यह रागवाला जीव है, वह ज्ञानमय 
है' - ऐसा कहकर यह निपेध किया है कि 'जीव रागमय नहीं है ।' श्रज्ञानी 
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को रागरहित जीव से परिचय नहीं है, इसकारण उसे रागवाला जीव 
कहकर तो केवल पहचान कराई है कि जिसे तू रागवाला मानता हैं; वह 
रागवाला नहीं, ज्ञानमय है। अज्ञानी को अनादि से अशुद्धता है, भ्रतः प्रसिद्ध 
है; इसकारण ऐसा समझाया है। इसमें 'रागवाला' - कहकर व्यवहार 
बताया है तथा 'ज्ञानमय' - कहकर निश्चय दर्शाया है श्र्थात्‌ जीव निश्चय 
से ज्ञानमय ही है तथा व्यवहार से रागवाला कहा जाता है। व्यवहार तो 
'रागवाला जीव' - ऐसा है, परन्तु बताना यह है कि जीव ज्ञानमय ही है । 
प्रश्त :- शुभभाव को निश्चय का साधक कहा है न ? 


उत्तर :- भाई ! शुभभाव को जो साधक कहा है, वह तो श्रारोपित 
कथन है। यदि राग निश्चय से साधक हो तो इस गाथा के कथन के साथ 
विरोध आयेगा । आत्मा रागवाला है ही नहीं - ऐसा यहाँ कहा है। जब 
आत्मा रागवाला है ही नहीं, तो फिर वह स्वानुभव में मदद कया करेगा ? 


प्रश्त :- पंचास्तिकाय में व्यवहार - शुभराग निश्चय का साधक 
है-ऐसा कहा है ? 


उत्तर :- भाई ! यहाँ तो ऐसा कहते हैं कि राग मिश्चय से जीव 
नहीं है और जो जीव नहीं है, वह जीव को लाभ नहीं करता । आरात्मा 
शुद्ध चेतन्यमय चिदानन्द भगवान प्रभु है। स्वभाव के लक्ष्य से उत्पन्न 
हुई निर्मल परिणति से ही आत्मा साध्य है व स्वभाव से प्राप्त जो निर्मल 
परिणति है, वह साधक है । भाई ! राग को तो केवल सहकारी जानकर 


उसमें साधकपने का आरोप किया है। अहाहा ! शास्त्रों का अर्थ समझना 
बहुत कठिन है। 


प्रश्न :-- एक ओर कहते हैं कि आत्मा के साथ राग तन्मय है और 

फिर यहाँ कहते हैं कि श्रात्मा इनसे तन्‍्मय नहीं है - यह कैसे ? 

उत्तर :- भाई ! पर्याय की श्रपेक्षा से शुभराग के साथ आत्मा 
तन्मय है - ऐसा प्रवचनसार गाथा ८ में कहा है। जबकि यहाँ त्रिकाली 
शुद्धद्वव्य की अपेक्षा से शुभराग आत्मा के साथ तन्मय नहीं है - ऐसा 
कहा है। पंचास्तिकाय में व्यवहार को साधक कहा है - यह झ्रारोपित 
कथन है। जबकि यहाँ कहा है कि राग निश्चय से जीव नहीं है, तो फिर 
वह साधन कसे हो सकता है ? 

शंका :- कोई कहे कि हमने तो गरु का सहारा लिया है, बस व 
अब हमको तार देगा, ह हे कर 


अब हमको कुछ नहीं करना है। स्वमत या परमत - 
इसको भी परीक्षा भश्रब हमको नहीं करना । क्या यह ठीक है ? 
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समाधान :- भाई !कौन किसका गुरु ? प्रथम तो स्वयं ही स्वयं का 
गुरु है | शुद्धचेतत्यमय निज आत्मा को पकड़ेगा, इसका आ्राश्रय करेगा - तब 
ही तिरेगा; परन्तु गुरु तार देंगे - ये सब तो व्यवहार की बातें हैं । चारित्र- 
पाहुड़ की १४वीं गाथा में आता है कि वेदान्तादि अ्रन्यमत को माननेवालों 
के प्रति उत्साह रखना, भावना होना, उन्हीं की प्रशंसा करना तथा 
उन्हीं की श्रद्धा करना - ये सब मिथ्यात्व के लक्षण हैं। जरा कठोर बात 
है, भाई ! परन्तु यही तो वीतराग सर्वेज्ञ परमेश्वर का मार्ग है ।. जिनके 
चरणों को इन्द्र तथा गणधर भी चूमते हैं, उनका यह मार्ग है। जिसे 
आत्मा का अनुभव करना हो, उसे इस मार्ग में ग्रवश्य आना पड़ेगा। 
अहाहा ! शैली तो देखो ! कहते हैं कि श्रज्ञानियों को अ्रनादि से 
अशुद्ध जीव ही प्रसिद्ध है, उसका ही परिचय है। इसकारण उसे 'जो यह 
अशुद्ध रागवाला जीव है; वह ज्ञानमय है, रागमय नहीं है'- ऐसा 
समभाया है। अहाहा ! ज्ञानमय है - ऐसा कहकर अशुद्धता उड़ा दी है। 
अरे ! श्रभी जिसके श्रद्धान का भी ठिकाना नहीं है, उसके आचरण 
की तो बात ही कया है ? कदाचित्‌ वह व्यवहार का पालन करे, तथापि 
वह सर्व संसार का ही कारण है; क्योंकि राग संसार में ही प्रवेश कराने 
वाला है । यहाँ स्पष्ट कहते हैं कि जो व्यवहारवाला या रागवाला जीव है, 
वह भी निश्चयमय -ज्ञानमय ही है, व्यवहारमय - रागमय नहीं है। 
वस्तु अनादि-अ्रनंत शुद्ध विज्ञानघन श्रुव प्रवाहरूप है। भगवान 
आत्मा ध्रुव" श्रुव-“ ध्रुव प्रवाहरूप से शुद्ध चेतन्‍्यमय है, उसमें राग का 
सम्बन्ध मात्र एकसमय का है। जिसने रागरहित जीव को नहीं देखा, 
ऐसे अ्रज्ञानी जीव को समभाने के लिये व्यवहारनय से कहा है कि राग के 
सम्बन्धवाला जीव है, परन्तु निश्चय से एकसंमय का राग वस्तु के स्वभाव 
में नहीं है । राग का - संसार का सम्बन्ध मात्र एकसमय का है | श्रह्महा ! 
बात को किसतरह सिद्ध किया है। 'यह दया के भाववाला जीव - ऐसा 
व्यवहार से कहा, पश्चात्‌ जीव दया के भावमय नहीं है, परन्तु ज्ञानमय 
ही है - ऐसा कहते हैं। श्रह् ! कंसी शैली है ! व्यवहारनय समझाने के 
लिए आराता है, किन्तु वह निश्चय की अपेक्षा से अ्रसत्याथे है। समभाने 
का दूसरा कोई उपाय नहीं है, इसकारण व्यवहार से समझाया जाता है । 
इसीप्रकार सूत्र में भी जीव में वर्शादिमानपने का व्यवहार कहने 
में श्राया है, क्योंकि श्रज्ञानी जीवों को रंग-रागवाला जीव ही प्रसिद्ध है। 
पर्यायवुद्धिवाले जीवों को रागवाले जीव का ही परिचय है। एकसमय की 
पर्याय के पीछे भ्रन्दर परिपूर्ण वस्तु का चेतन्यदल पड़ा है, परन्तु पर्याय की 
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श्लोकार्थ :- | चेत्‌ ] यदि [घृतकुम्भाभिधाने भ्रपि ] घी का घड़ा' - 
ऐसा कहने पर भी [ कुम्भ: घृतमयः व] घड़ा है, वह घीमय नहीं है; (सिट्टी- 
मय ही है) [वर्णादिमतृजीवजल्पने श्रपि] तो इसीप्रकार 'वर्णादिमान 
जीव' ऐसा कहने पर भी [जीदः न तन्‍्मयः | जीव है, वह वर्णादिमय नहीं 
है। (ज्ञानचन ही है ।) 

भावाथे :-घी से भरे हुए घड़े को व्यवहार से 'घी का घड़ा' कहा 
जाता है, तथापि निश्चय से घड़ा घी-स्वरूप नहीं है; घी घी-स्वरूप है, 
घड़ा मिट्टी-स्वरूप है । इसीप्रकार वर्णा, पर्याप्ति, इन्द्रियों इत्यादि के साथ 
एकक्षेत्रावगाहरूप सम्बन्धवाले जीव को सूत्र में व्यवहार से पंचेन्द्रिय जीव, 
पर्याप्त जीव, बादर जीव, देव जीव, मनुष्य जीव” इत्यादि कहा गया है; 
तथापि निश्चय से जीव उसस्वरूप नहीं है; वर्ण, पर्याप्ति, इन्द्रियाँ इत्यादि 
पुद्गलस्वरूप हैं, जीव ज्ञानस्वरूप है । 


कलश ४० पर प्रवचन 


जिसतरह घी का घड़ा कहने पर भी घड़ा घीमय नहीं, बल्कि माटी- 
मय ही है । घी तो संयोगी वस्तु है। घी के साथ तो माटी का घड़ा संयोग- 
सम्बन्ध से रह रहा है। उसीप्रकार भगवान आत्मा शुद्ध विज्ञानघनस्वरूप 
है श्र इसका पर्याय में राग के साथ एकसमय मात्र का संयोग-सम्बन्ध है, 
किन्तु यह सम्बन्ध त्रिकाली द्रव्य में नहीं है। थी का घड़ा कहने पर जेसे 
घड़ा घीमय नहीं है, माटीमय ही है; उसीप्रकार वर्णादिवाला जीव, रंग- 
रागवाला जीव - ऐसा कहने पर भी जीव वर्शादिमय नहीं है, रंग-रागमय 
नहीं है; किन्तु ज्ञानमय ही है। जंसे घड़ा व घी-दोनों एक नहीं हैं, 
बल्कि सर्वेथा जुदे-जुदे हैं; उसीप्रकार राग व भगवान आत्मा स्वेधा भिन्न 
हैं। रंग-गन्ध श्रादि जो २६ बोल कहे हैं, उन सभी में जीव तन्मय नहीं है ! 

प्रवचनसार में पर्याय के परिणमन की बात है और यहाँ द्रव्य- 
स्वभाव की वात है। दोनों की अपेक्षा जुदी-जुदी है। प्रवचनसार में यह 
बताने का प्रयोजन है कि राग पर्याय में होता है, वह कहीं अन्यत्र या 
अधर में (आकाश में) नहीं होता; भ्रपनी ही पर्याय में होता है । तथा यहाँ 
शुद्धस्वरूप का ज्ञान कराना है, जीव को अ्रजीव से भिन्न बताना है। 

जेसे घड़ा माटीमय ही है। 'माटीवाला'-ऐसा भी नहीं, वल्कि 
माटीमय ही है | उसीप्रकार भगवान आत्मा ज्ञानमय -ज्ञानघन ही है। 
आत्मा जिसप्रकार ज्ञाता-दृष्टास्वभाव से तन्‍्मय है, एकमेक है, राग से 
तनन्‍्मय नहीं है; उसीप्रकार जीव जीवस्थान, मार्गणास्थान, संयमलब्धि- 
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स्थान आदि भेदों से तनमय नहीं .है। अरहाहा ! गजब बात है ! इस 
अधिकार की अन्तिम ६८वीं गाथा में कहेंगे कि आत्मा गुणस्थान से भी 
तन्मय नहीं है । अभेदवस्तु में भेद का अंश तन्मय होता ही नहीं है। कषाय 
की मन्दता - विशुद्धिस्थान के असंख्यप्रकार हैं। भगवान आ्रात्मा: उन 
प्रशस्त शुभराग के स्थानों से तन्मय नहीं है। अ्ज्ञानी ने शुभरागरहित 
आत्मा कभी जाना ही नहीं है, भ्रतः कहते हैं कि 'जो यह शुभरागवाला 
जीव है, वह ज्ञानमय है' - ऐसा कहकर जीव की यथा पहचान कराई है । 
जैसे घड़ा माटीमय है, उसीतरह जीव शुद्ध ज्ञानघन ही है। : .. -- 


| कलश ४० के भावार्थ पर प्रवचन ' 

.. घी से भरे हुये मिट्टी के घड़े को व्यवहार से घी का घड़ा कहा. जात 
है, तथापि निश्चय से घड़ा घी-स्वरूप नहीं है । व्यवहार से जो कहा जाता 
है, वह तो कथनमात्र है। व्यवहार से कहा -इसकारण घड़ा कहीं 
घोमय नहीं हो जाता । घड़ा तो माटीमय ही रहता है । अरह्ा ! जिसतरह 
घी घीरूप है और घड़ा माटीमय है; उसीप्रकार वर्ण, पर्यापष्ति, 
इन्द्रियाँ इत्यादि के साथ एकक्षेत्रावगाहरूप सम्बन्धवाले जीव को सूत्र 
में व्येवहार से 'पंचेन्द्रियजीव, पर्याप्तजीव, बादरजीव, देवजीव, मनुष्य- 
जीव, इत्यादिरूप से कहा गया है; तथापि निश्चय से जीव उनस्वेरूप 
नहीं है। वस्तुत: जीव देवस्वरूप, मनुष्यस्वरूप नहीं है। .. 


देवगति या जो उदयभाव हैं, वे जीव हैं- ऐसा व्यवहार से ,कुहा 
है, क्योंकि भ्रज्ञानी का उससे परिचय है; परन्तु 'यह जो देवजीव है; वह 
शानमय है, देवमय नहीं है! - ऐसा कहकर यहाँ अज्ञानी को समभाते हैं । 
यह गा मनुष्य आदि गति की श्रर्थात्‌ उदयभाव की बात है, शरीर की 
नहीं। देव, मनुष्य झ्रादि के शरीर के साथ तो जीव का कोई सम्बन्ध नहीं 
है, ये तो प्रत्यक्ष जड़ हैं; इनकी बात नहीं हैं। श्रन्दर जो देव, मनुष्यादि 
गति की योग्यता है, उसे व्यवहार से यह देवजीव, मनुष्यजीव, एकेन्द्रिय- 
जीव, दो-इन्द्रियजीव, पर्याप्तजीव, श्रपर्याप्तजीव इत्यादि जीवरूप से 
कहा जाता है; तथापि. निश्चय-से जीव उन-स्वरूप .भी नहीं है। भरे, 
भैयमलब्धिस्थान के भेद भी ज्ञायक में नहीं हैं। यदि वह ज्ञायक आत्मा 
लव्धिस्थान के भेद से तन्‍मय हो जाये तो कभी की इनसे भिन्न नहीं हो 
सकेगा; परल्तु आ्रात्मानुभूति. में तो ये भेद आते नहीं हैं, भिंन्न ही 
रह जाते हैं; इसलिए जीव राग या भेदस्वरूप नहीं है, वह एकमात्र 
विज्ञानघन ही है । | 
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प्रश्न :- यह तो बहुत ऊँची बात है ? 

उत्तर :- बापू ! तेरी महानता के आगे यह कोई ऊँची बात नहीं 
है। भाई ! तेरी महानता की क्‍या बात कहें ? सर्वज्ञदेव की वाणी में 
भी तेरा पूरा स्वरूप नहीं आ सकता, ऐसा तू स्वयं महिमावंत पदार्थ है। 
तू अनन्तज्ञानमय, दर्शनमंय, झआनन्दमय, वीतरागतामय, स्वच्छतामय, 
प्रभुतामय भगवान आत्मा है। तुझे वर्णादि भेदवाला कहना-यह तो 
व्यवहार है, असत्याथंदृष्टि है। अहा ! एकसमय के लिए भेदादिरूप 
पर्याय जानने में श्राती है, तथापि त्रिंकाली शुद्धद॒व्य भेदादिरूप हुआ ही 
नहीं है। आत्मा त्रिकाली ज्ञानमय भूताथंवस्तु है, वह कभी भी राग से 
तन्मय नहीं होता । राग से सदेव भिन्न ही है, इसलिए “रागवाला जीव! 
ऐसा कहकर पश्चात्‌ उसे ज्ञानमय बताया है। ये जो दया, दान, ब्रत, 
भक्ति आदि के विकल्प - राग हैं, इनमें चेतन्यपना नहीं है तथा ये पुद्गल 
के साथ हुये भाव हैं, इसकारण इन्हें पुदगल की जाति का कहा है। 
«.. भाई ! रागादि हुये तो अपनी ही पर्याय में हैं व अ्रपने ही उल्टे 
पुरुषार्थ से हुए हैं; परन्तु वे स्वभाव में नहीं हैं तथा निमित्त के लक्ष्य से 
हुये हैं, इसलिए उन्हें निमित्त के खाते में डाला है । निमित्त भी व्यवहार है 
तथा रागादि अशुद्धता भी व्यवहार है । इसकारण दोनों को एक मानकर 
निमित्त कारण है व अशुद्धता कार्य है- ऐसा कहा है। यह बात यथार्थ 
नहीं समभेगा तो सत्य कैसे प्राप्त होगा ? भाई ! जीव तो उसे कहते हैं, 
जो त्रिकाल ध्रूव चेतन्यघन ज्ञानस्वरूप ही है, अन्य स्वरूप नहीं । ७ 
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; निराबाध चेतन झलख 
खांडो कहिये कनक कौं, कनक-म्थान संयोग । 
न्‍्यारी निरखत म्यान सौं, लोह कहैं संव लोग ॥ ७॥ 
; वरनादिक पुदगल-दसा, घरे जीव वहु रूप। 


; वस्तु विचारत करम सौं, भिन्न एक चिद्रूप ॥ ८ || 
; ज्याँ घट कहिये घीव कौ, घट को रूप न घीव। 
| त्याँ वरनांदिक नाम सौं, जड़ता लहै न जीव ॥ ६॥ । 


निरावाध चेतन अलख, जाने सहज स्वकीव | 


अचल अनादि अनंत नित, प्रगट जगत में जीव ॥१०॥॥ 
- समयसार नाटक, श्रजीवद्वार 
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. समयसार गाथा ६८ 


एतदपि स्थितमेव यद्वागादयों भावा न जीवा इति - 2 ह 
. मोहणकम्मस्सुदया दु वणष्णिया जे इसे गुराद्वाणा। 
' ते कह ह॒वंति जीवा जे रिच्चमचेदरंगा उत्ता॥६८५॥ 


मोहनकमंरा उदयात्तु वशितानि यानोमानि गुणस्थानानि,। 
: तानि. कथं भवंति जीवा यानि नित्यमचेतनान्युक्तानि ॥६८॥। 


:'  सिथ्यादष्टाबआदीनि गुणस्थांनानि. हि पौद्गलिकसोहकर्स प्रकृति- 
विपाकपुर्वेकत्वे सति नित्यमचेतनत्वात्‌ कारणालुविधायीनि कं।र्याणीति 
कृत्वा, थवपुवंका यवा यवा एवेति न्‍्यायेन पुदूगल एव, न तु जीवः । गुरण- 
स्थानानां नित्यमचेतनत्व॑ चांगमाच्चेतन्यस्वभावव्याप्तस्यात्मनो$तिरिक्त- 
त्वेन विवेचके: स्वयघुपलभ्यसानत्वाच्च प्रसाध्यम्‌ । । 


श्रब॒ कहते हैं कि (जैसे वर्णादिभांव जीव नहीं हैं -'यह सिद्ध हुआ, 
उंसीप्रकार) यह भी सिद्ध हुआ कि रागादि भाव भी जीव नहीं हैं :- 


._सोहनकरम के उदय से, गुरणास्थान जो ये बंणंये। 
' . के क्‍यों बने श्रात्मा निरंतर, जो अचेतर्न जिन कहे ॥६८।॥। 


गाथार्थ :- [यानि इमानि | जो यह | गुणस्थानानि | गुणस्थान हैं 
वे [मोहनकमेरणः उदयात्‌ तु| मोहकर्म के उदय से होते हैं .[ वणितांनिं ] 
“ऐसा (स्वेज्ञ केआगम में) वर्णन किया गया है; [तानि] वे [ जीवाः] 
जीव [कं] कंसे [भवंति] हो सकते हैं.. [यानि] कि :जो | नित्य ] सदा 
[अचेतनानि | अ्रचेतन [ उक्तानि] कहे गये हैं ? 
ह टीका :- ये मिथ्यादृष्टि आदि गुणस्थान  पौंद्गलिंक मोहकर्म की 
प्रकृति के उदयपूर्वक होते होने से, सदा ही अ्रचेतन होने से “कारण जैसा ही 
कार्य होता है' - ऐसा. संमंभकर- (निश्चचयकर ) 'जौ पूर्वक होनेवाले जो :जौ 
-वै जौ ही होते हैं'- इसी न्याय से वे पुद्गल ही हैं, जीव नहीं। और 
'गुणस्थानों का सदा ही अचेतनत्व तो, श्रागम से सिद्ध होता है तथा 
चेतन्य-स्वभाव से व्याप्त जो आत्मा उससे भिन्नपने से वे गणस्थान 


भेदज्ञानियों के द्वारा स्वयं उपलध्यमान हैं, इसलिये भी उनका सदा ही 
अचेतनत्व सिद्ध होता है । 


३७२ |] | प्रवचन-रत्नाकर भाग २ 


एवं रागद्वषमोहप्रत्ययकमंवर्गवर्ग गास्पर्धकाध्यात्मस्थानानुभागस्थान- 
योगास्थान बंधस्थानोदयस्थानमार्ग णास्थान स्थितिबंध स्थान संक्लेश स्थान - 
विशुद्धिस्थानसंयमलब्धिस्थानान्यपि पुद्गलकसंपुर्वेकत्वे सति, नित्यम- 
चेतनत्वात्‌ पुदगल एवं, नतु जीव इति स्वयमायातम । ततो रागादयो 
भावा न जीव इति सिद्धम्‌ । 


इसीप्रकार राग, दह्वेष, मोह, प्रत्यय, कर्म, नोकमे, वर्ग, वर्गंणा, 
स्पर्धक, अ्रध्यात्मस्थान, अ्रनुभागस्थान, योगस्थान, बन्धस्थान, उदयस्थान, 
गंणास्थान, स्थितिबन्धस्थान, संक्लेशस्थान, विशुद्धिस्थान. श्र 
संयमलब्धिस्थान भी पुद्गलकर्मं पूर्वक होते होने से, सदा ही अचेतन होने से 
पुद्गल ही हैं; जीव नहीं - ऐसा स्वतः सिद्ध हो गया । इससे यह सिद्ध हुआा 
कि रागादि भाव जीव नहीं हैं। 


... भावार्थ :- शुद्धद्रव्याथिकनय की दृष्टि में चेतन्य अ्रभेद है और 
उसके परिणाम भी स्वाभाविक शुद्ध ज्ञान-दर्शन हैं। परनिमित्त से होने- 
वाले चतन्य के विकार यद्यपि चंतन्य जसे दिखाई देते हैं, तथापि चंतन्य की 
सब अ्रवस्थाओं में व्यापक न होने से चंतन्यशन्‍न्य हैं, जड़ हैं और आगम में 
भी उन्हें अ्रचेतन कहा है। भेदज्ञानी भी उन्हें चतनन्‍्य से भिन्नहप अनुभव 
करते है; इसलिये भी वे अचेतन हैं, चेतन नहीं। 


प्रश्न :- यदि वे चेतन नहीं हैं तो क्या हैं ? पुदूगल हैं या कुछ और ? 


उत्तर :- वे पुदूगलकमंपूर्वक होते हैं, इसलिये निश्चय से पुदूगल 
ही हैं, क्योंकि कारण जसा ही कार्य होता है। 


इसप्रकार यह सिद्ध किया कि पदूगलकर्म के उदय के निमित्त से 
होनेवाले चेतन्य के विकार भी जीव नहीं, पुद्गल हैं । 


गाथा ६८ की उत्थानिका, गाथा एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


अब यह कहते हैं कि जिसतरह वर्णादि भाव जीव नहीं हैं, उसीतरह 
यह भी सिद्ध हुआ कि रागादि भाव भी जीव नहीं हैं। 


ग्रहाहा |! ये सभी (चौदह) गणस्थान भी श्रजीव हैं, इनमें शुद्ध 
चैतन्य का रूप नहीं है। यदि ये आत्मा की जाति के हों तो इन गुरास्थानों 
को सिद्धदशा में भी होना चाहिए। विज्ञानघन आत्मा की श्रपेक्षा से 
गुणस्थानों को पुदू्गल का परिणाम कहा है, क्‍योंकि ये मिथ्यात्वादि 
गुणास्थान जड़ - पौद्गलिक मोहकर्म की प्रकृति के उदयपूर्वक होते हैं । 


समयसार गाथा ६८ ] [ ३७३ 


प्रश्न :- कर्म के उदयरूप निमित्त के अनुसार जीव को डिग्री ट डिग्री 
विकार करना पड़ता है तन ? 


:- उत्तर:-प्रभ ! कम का उदय तो जड़ की पर्याय है और जीव की 
पर्याय में जो विकारी भाव होता है, वह तो उसे छता भी नहीं है;. क्योंकि 
उनमें परस्पर अन्योन्याभाव है । भाई ! यहाँ तो यह दूसरी बात कहनी हैं 
कि ये विकारी भाव निमित्त के लक्ष्य से हुए हैं तथा जीवद्रव्य के स्वभाव 
में नहीं है, अतः उसे पुदूगल का कार्य मानकर जीव से निकाल देना है। 


प्रवचनसार की गाथा १५६ में ऐसा आंता है कि शुद्धनय से आत्मा 
विकार का कर्त्ता स्वतः है। पंचास्तिकांय की गाथा ६२ में भी कहा है कि 
ग्रात्मा की विकारी पर्याय का पंरिणमन अंपने षट्कारकों से स्वतः है तथा 
अ्रन्य कारकों से निरपेक्ष है। श्रर्थात्‌ जीव की पर्याय में जो विकार का 
परिणमन. होता है, उसे कर्म के उदय की भञ्रपेक्षा नहीं है। परन्तु यहाँ अपेक्षा 
भिन्न है। यहाँ तो यह कहते हैं कि पर्याय में जो विकार होता है, वह द्रव्य- 
स्वभाव में नहीं है । अत: पर्याय के विकार और जड़कर्म - दोनों को एक 
मानकर विकार कम प्रकृति के उदयपूर्वक होता है - ऐसा कहा है । प्रकृति 
जड़ -अचेतन है, इसकारण विकार भी अचेतन है - ऐसा कहा है। 


जैसा कर्म का उदय आता है, उसी के अनुपात में डिग्री टू डिग्री 
विकार करना पड़ता है -यह तो दो द्रव्यों की एकता की बात है, जो कि 
सर्वेथा भिथ्या है। प्रवचनसार गाथा ४५ को श्री जयसेनाचायंकृत टीका 
में तो ऐसा कहा है कि मोहकर्म का उदय होने पर भी जीव यदि स्वयं 
शुद्धपने परिणमे तो वह कर्म उदय में आकर खिर जाता है। “कम का 
उदय आता है, इसकारण जीव को विकार करना -ही पड़ता है' - ऐसा 
बिल्कुल नहीं है। अपने वत्तंमान पुरुषार्थ की जितनी योग्यता हो, उतना 
विकाररूप परिणमन होता है । कर्म का उदय होने पर भी विकाररूप न 
परिणमे - यह स्वयं जीव की परिणति की स्वतन्त्रता है। किन्तु यहाँ तो 
भ्रपेक्षा ही दूसरी है। यहाँ तो यह कहा है कि अपनी परिणति में जो 
विकार होता है, वह कम के आ्राधीन होकर होता है; अ्रतः कर्मकृत है । 


गाथा ६५-६६ में पर्याप्त, अपर्याप्त, बादर, सक्ष्म आदि भेद नामकर्म 


की प्रकृतियों के कारण हुये हैं - ऐसा कहा था। यहाँ मिथ्यात्वादि चौदह 
गएरस्थान मोहकम का प्रकृति के उदय से हुए हैं ऐसा क हाहू। आचाय॑ 
श्री जयसेनाचार्य की टीका में 'मोहजोंगभवा' -- ऐसा श्री गोम्मट्सार का 


वचन उद्धृत है कि मोह और योग के निमित्त से गुणस्थान होते हैं। 
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पहले से लेकर चौदहवें गुणस्थानपर्यन्त' सभी मिथ्यात्वादि 
गुणस्थान पौदूगलिक मोहकरम की प्रकृति के उदयपूर्वक होते हैं, इसकारण 
नित्य अचेतन हैं। इसीप्रकार विशुद्धि के स्थान श्रर्थात असंख्यप्रकार के 
प्रशस्त शभराग के भाव भी मोहकर्म की प्रकृति के विपाकपूर्वक होते हैं, 
इसकारण शअ्रचेतन - पुद्गल हैं। ये जो' दया-दान-ब्रत-तप-भक्ति श्रादि 
के शुभभाव या विशुद्धभाव हैं, वे भी पुद्गलकंर्म के विपाकपूर्वक हुये हैं 
इसलिए अचेंतन - पुद्गल हैं । 
प्रश्त :- राग को आत्मा को पर्याय कहा है न ? राग का परिणमन 
पर्याय में है श्रौर उसमें श्रात्मा तन्मय है - ऐसा कहा है न ? 
उत्तर :- भाई ! यह तो पर्याय की अपेक्षा से कथन है। पर्याय में 
राग है - यह बात ठीक है, परल्तु यहाँ तो वस्तु का स्वभाव सिद्ध करना 
है। यहाँ तो त्रिकाली स्वभाव की दृष्टि कराना है और वस्तु के स्वभाव 
में तो राग है ही नहीं | ग्रहाहा ! यह व्यवहार-मोक्षमार्ग का जो शभराग 
है, वह पुद्गल के विपाकपूर्वक होने से पुद्गल है श्रौर .नित्य अ्रचेतन है। 
कारण जसा ही कार्य होता है, श्रतः जब पुद्गलमय मोहकरमम कारण है तो 
गणस्थानादि कार्य भी नियम से पुद्गल ही होंगे । ः 
प्रश्न :- शास्त्रों में श्राता है कि उपादान सदृश ही कार्य-होता है ? 
उत्तर :- वह तो पर्याय सिद्ध करनेः की -अ्रपेक्षा से कहा है। वह 
अपेक्षा यहाँ नहीं ली है, यहाँ तो. कमंविपाक के कारणपूर्वक होने से 
शभपरिणामों तथा गुणस्थानों को पुदूगल का कहा है, अवेतन कहा है। 
अब उदाहरण देकर समभाते हैं कि 'जौ' पूर्वक जो “जौ' होता है 
वह “'जौ' ही है - इस न्याय से पुद्गल के विपाक से उत्पन्न हुये शुभराग 
था गणस्थान आदि भेद पदगल ही हैं, जीव नहीं । 
; प्रश्त :- तत्त्वार्थसत्र में तो ऐसा श्राता है कि राग, गुणस्थान आ्रादि 
जो औदयिकभाव हैं, वे जीवतत्त्व हैं ? 
उत्तर :- वहाँ तो जीव की पर्याय सिद्ध करना है, इसलिए वह बात 
बरावर है, सही है; परन्तु यहाँ तो स्वभाव सिद्ध करना है न ? 
ग्रागे कर्त्ता-कर्म अधिकार प्रारम्भ करना है, उसका यह उपोद्घात 
। है तो यह जीव-भ्रजीव अधिकार, किन्तु इस श्रन्तिम गाथा के पश्चात्‌ 
कर्त्ता-कर्म अधिकार प्रारम्भ होता है। इसकारण यहाँ से भूमिका के रूप में 
है कि पुदुगल कारण है, इसलिए इसका कार्य भी पुद्गल ही है। ग्रागे 
१०६ से ११२ चार गाथात्रा म तरह गणस्थाना को पदगल कटग, क्योंकि वे 
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कर्मोदयरूप पुदूगल - कर्त्ता के कार्य (कर्म ) हैं। पौदूगलिक तेरह गुणस्थान 
कारण हैं एवं नवीन कमंवन्ध तेरह गुणस्थानों का कार्य है।, पुराना कम 
व्यापक होकर तेरह गरणस्थानरूप व्याप्य को उत्पन्न करता है। पुराना 
कर्मोदय व्यापक (कर्त्ता) है और तेरह गुणास्थानरूप कार्य उस व्यापक 
(कर्ता) का व्याप्य (कर्म) है। तथा तेरह गुणस्थान व्यापक होकर नवीन 
कर्मबन्धरूप व्याप्य को करता है। इसतरह पुद्गलमय तेरह गुणस्थान 
व्यापक एवं नवीन कर्म बन्ध उनका व्याप्य है । 


प्रश्न :- स्वद्रव्य व्यापक तथा उसकी पर्याय व्याप्य - ऐसा व्याप्य- 
व्यापकपना स्वद्रव्य में ही होता है न ? 


. उत्तर :-भाई ! वहाँ (१०६ से ११२ गाथा में) तो कर्त्ता-कमपना 
बताना है। इसकारण जो गुणस्थान है, वह कर्त्ता है तथा जो नवीन 
कर्म का बन्धन हुश्रा, वह उस कर्त्ता का कर्म है । गुणस्थान व्यापक ( कर्त्ता ) 
है तथा उसके कारण जो नवीन कमंबन्ध हुआ, वह उसका व्याप्य (कर्म) 
है । जो पौद्गलिक तेरह गरणस्थान हैं, वे व्यापक होकर नये कर्मों की 
अवस्था (व्याप्य) को करते हैं। श्रहाहा ! तेरह गुणस्थानों का जड़ के 
साथ व्याप्य-व्यापंक सम्बन्ध बताया है। व्याप्य-व्यापकपना तो स्वद्रब्य में 
ही होता है, पर के साथ व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध होता ही नहीं है । स्वभाव 
की दृष्टि कराने के प्रयोजन से यहाँ कहा है कि विकारभाव या शुभभाव 
कर्त्ता -व्यापक है तथा जो नया कर्म बँधा, वह उसका कमे -व्याप्य है। 
अहाहा ! ऐसे कितने ही भंग-भेद (वचनों में अपेक्षा के भेद ) पड़ते हैं । 


. आचार्य कहते हैं कि पुदूगल के विपाकपूर्वक होने से ये गुणस्थान 
आदि पुदुगल ही हैं तथा ये पुद्गलभाव (गुणस्थान आदि) व्यापक 
होकर जो नवीन कर्मों को बाँधते हैं, वे नवीन कर्म इनके व्याप्य हैं । 
अहाहा ! स्वभाव तो शुद्ध चेतन्‍्यमय है, इसकारणा स्वभाव कर्त्ता तथा 
विकार इसका कर्म -ऐसा कैसे बन सकता है? प्राने कर्म का उदय 
कारण -व्यापक है व विकार - ग॒ुणस्थान आदि भेद उसका कम -व्याप्य 
है। विकार या गुणुस्थान आदि का भेद कारण -व्यापक है तो नवीन 
कर्म की अवस्था उसका कार्य -व्याप्य है। इसप्रकार गणरथान आदि 


भेद व कर्म के बीच व्याप्य-व्यापकपने को स्थापित किया गया है 
क्योंकि कर्त्ता-कर्म सम्बन्ध बताना है न ? 


पुद्गल के साथ गणास्थानों का कर्त्ता-कर्म पना युक्ति, आगम और 
अनभव से इसप्रकार सिद्ध किया जाता है :- 
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(१) जिसप्रकार जौ” पूर्वक जो 'जौ' होता है, वह 'जौ' ही है 
उसीप्रंकार पुदूगल के विपाकपूवंक होने से गुणस्थानादि प्ृद्गल ही हैं- 
यह युंक्ति है । 

(२) गुणस्थानों का नित्य अ्रंचेतनपंना श्रागम से सिद्ध है । निश्चय 
से आंगम अर्थात्‌ परमागम का यह सिद्धान्त है कि गणस्थान श्रचेतंन हैं 
पुदूगल हैं; क्योंकि वे मोह व योग के निमित्त से होते हैं । 

(३) भेवज्ञानियों द्वारा भी चेतंन्यंस्वभावी श्रात्मा से गंणस्थानों 
का भिन्नपत्ता स्वयं उपलम्यमान है। ४४वीं गाथा में भी यह बात - झा गई 
है। भगवान आत्मा चेतन्यस्वभाव से व्याप्त: चिदानन्द्घन प्रभु है। 
उसका अनुभव करनेवाले भेदज्ञानियों द्वारा गुणस्थान आदि भेद आत्मा 
से भिन्नपने स्वयं उपलभ्यमान हैं । श्रह्महा ! ज्ञान की जो. वत्तंमान पर्याय 
अन्तरंग में फूकती है, उस पर्याय द्वारा ये गणास्थान आदि आत्मा से भिन्न 
हैं - ऐसा स्वयं उपलभ्यमान होता हैं। 

इसप्रकार युक्ति, आगम और अनुभव से ऐसा सिद्ध होता है कि 
गशस्थान आदि भावों से चिदानन्द आत्मा भिन्न ही है। ह 

इसी प्रकार विशुद्धिस्थान श्रर्थात्‌ अ्संख्य प्रकार के जो प्रशस्त शुभ- 
भाव हैं, वे पदगल के विपाकपूर्वक होने से पुदुगल ही हैं। प्रागम भी 
शुभभाव को पुद्गल ही कहता है। तथा चेतन्यस्वभाव से व्याप्त भगवान 
आत्मा का अनुभव करनेवालों को भी शुभभाव स्वयं से भिन्‍त ही भासित 
होते हैं श्रर्थात्‌ ज्ञानी की अनुभूति में ये शुभभाव नहीं आते, भिन्न ही रह 
जाते हैं; इसलिए शुभभाव पुद्गल ही हैं - ऐसा सिद्ध होता है। अहाहा ! 
आचार्यों ने थोड़े में भी बहुत कह दिया है। श्रहो ! श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव 
तथा श्री अ्रमृतचन्द्राचायंदेव ने जेनधर्म का मर्म॑ खोलकर रख दिया है। 
वे कहते हैं कि शुभभाव का राग कोई जनधर्म नहीं, जनधर्म तो एक 
वीतरागभाव ही है; परन्तु वीतरागी परिणति के साथ धर्मी को जो शुभभाव 
का राग आता है, वह पुद्गल है, क्योंकि वह पुदुगल के विपाकपूर्वक होता 
है। शआ्रात्मवस्तु तो स्वभाव से शुद्ध चेतन्यमय है, इसमें राग है ही नहीं । 

इसप्रक्तार गसास्थान आदि का नित्य अचेतनपना सिद्ध होता है। 
चंतन्यस्वभाव से व्याप्त भगवान आत्मा का अनुभव करने पर वे गुणस्थान 
ग्रादि भिन्न रह जाते हैं, अनुभूति में नहीं आते; इसलिए वे नित्य 
अचेतन ही हैं -ऐसा सिद्ध होता है। श्रनुभव शुद्ध ज्ञान-दर्शन का परिणाम 
है। अ्नभव में ये भगवान की स्तुति-वन्दना-भक्ति एवं प्रभावना इत्यादि 
के राग कुछ भी नहीं झाते, परन्तु भिन्न ही रह जाते हूँ । 
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प्रश्त :- तो फिर जगत में धर्म का प्रचार करना या नहीं ? तत्व- 
प्रचार करना या नहीं ? 

:  छत्तर;-बापू ! धर्म क्‍या बाहर रखा है? धर्म की पर्याय तो 
चेतन्यस्वभाव से व्याप्त है और चिदानन्द भगवान की ओर ढलने पर प्रगट 
होती है, तब शुभराग तो भिन्न ही रह जाता है। भाई ! जिसको 
धर्म की पर्याय या ग्ात्मानुभूति प्रगट होती है; उस धर्मी को तो यह राग 
की पर्याय स्वयं से भिन्न ही भासित होती है, अनुभव में राग नहीं श्राता । 
अहाहा ! शुभराग होंता तो अवश्य है, परन्तु यह तो स्व से भिन्न है - 
ऐसा धर्मी जीव जानते हैं । गजव बात है, भाई ! युक्ति, आगम व अनुभव - 
तीनों प्रकार से रागादिं पुद्गल ही हैं - ऐसा सिद्ध किया है। 

हाँ राग को 'पर' सिद्ध करना है। चेतन्य-स्वभाव में राग नहीं 
'है, यह सिद्ध करना है। आत्मा व्यापक है व राग उसका व्याप्य है - ऐसा 
जो जिनवाणी में कथन आता है, वहाँ दूसरी श्रपेक्षा है। वहाँ तो राग की 
पर्याय द्रव्य की है, 'पर' के कारण राग की उत्पत्ति नहीं हुई - ऐसा सिद्ध 
करना है। जबकि यहाँ चेतन्यस्वभाव से व्याप्त चिदानन्दस्वरूप भगवान 
आत्मा के अनुभव में राग भिन्न रह जाता है; इसलिए वह चेतन्य से भिन्न 


>> 


अचेतन है - ऐसा सिद्ध करते हैं। 
प्रश्त :- तो फिर दोनों अपेक्षात्रों में से सच क्या है ? 


उत्तर :- अपेक्षा से दोनों ही बातें सच्ची हैं। पर्याय का ज्ञान भी 

लक्ष्य में होता चाहिए। उसको भी ज्ञानी यथार्थ जानता है। इस शास्त्र 

को. १४वीं गाथा के भावार्थ में कहा है कि 'सर्वे नयों का कथंचित्‌ रीति से 

सत्यार्थपने का श्रद्धान करने से ही सम्यग्दृष्टि हुआ जा सकता है ।” इसका 

- अर्थ यहूं हुआ कि पर्याय में राग है - यह सत्य है। पर्याय अपेक्षा से विकार 

क्षशिक सत्‌ है, परन्तु चेतन्यस्वभाव से व्याप्त त्रिकाली शुद्ध भगवान 
आत्मा में एकसमय का वह विकार व्याप्त नहीं है । 

भाई ! राग पर्याय में है और वह स्वयं से है-ऐसा ज्ञान में 

लेकर द्रव्यस्वभाव में - चैतन्यस्वभाव से व्याप्त प्रभु आत्मा में राग नहीं 

अर्थात्‌ द्रव्यस्वभाव निविकार शुद्ध चेतन्यमय है- ऐसा श्रद्धान करना । 

हे कर्त्ता-कर्म अधिकार का प्रारम्भ करना है, इसलिए यहाँ यह वात 

ली है। पहली गाथा में आया है कि परिभाषणण प्रारम्भ करते हैं श्र्थात यह 

पमयसार परिभाषा सूत्र हैं । जहाँ-जहाँ जो-जो होना चाहिए, वह-बह गाथा 

वथास्थान आावे - इसी को परिभाषा सुत्र कहते हैं। समयसार की ऐसी ही 
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शेली है। अ्रमृतचन्द्राचायदेव ने भी जो बात भविष्य में आनेवाली हो, उसे 
पहले ही भूमिका के रूप में कह दिया है! जैसे बन्ध-अधिकार की गाथा 
२७२ में जो बात झ्रानेवाली है, वही बात आचाय॑ अ्रमृतचन्द्र ने भूमिका के 
रूप में पहले ही कलश १७३ में कह दी है । 
अहाहा ! पर से नहीं हुआ फिर भी वह कार्य 'पर' का- है, स्व 
का नहीं । कैसी विचित्र बात है! यहाँ राग का कार्य अपनी पर्याय में 
हुआ है - यह सिद्ध करने के लिए 'पर से नहीं हुआ - यह वावय कहा है, 
इसप्रकार पर्याय की अपेक्षा से पर्याय की बात की है; परन्तु वस्तु -के 
स्वभाव को देखें तो वह रागपर्यायरूप काये 'पर' है -ऐसा भासित- होता 
है, क्योंकि त्रिकाली शुद्ध चेतन्‍्यमय वस्तु, का अ्रनुभव करने पर शर्थात्‌ 
निर्मल सम्यग्दर्शन-ज्ञान के परिणाम से द्रव्य का अनभव करने पर इस 
परिणाम में राग का वेदन नहीं झ्राता । भ्रतः राग पर का कार्य है | भाई ! 
यह समयसार है । ऊपर-ऊपर से (उथलेपन से) पढ़ लेने से यह समभ में 
नहीं श्रा सकता, इसकी एक-एक पंक्ति में बहुत गंभीर भाव भरा है। 
अहाहा ! क्‍या वस्तुस्थिति बताई है ? भगवान आत्मा चेतन्यस्वभाव 
से व्याप्त शुद्ध चिदानंदमय :वस्तु है। वह अनन्त शक्ति-गुण-स्वभाव से 
मण्डित अ्रभेद एकाकार वस्तु है। इसमें ऐसा कोई गुण-शक्ति व स्वभाव 
नहीं है, जो विकार को उत्पन्न करे; तथापि पर्याय में जो विकार होता है 
वह विकार का स्वतः परिणमन है। उसे निमित्त के कारकों की भी 
अपेक्षा नहीं है। भ्रब कहते हैं कि चतन्यस्वभाव से व्याप्त शुद्ध आत्मा 
का अनुभव करने पर इसकी निर्मल अनुभूति में विकार - राग नहीं झ्राता, 
भिन्न रह जाता है। यदि यह चेतन्यस्वरूपमय हो तो चेतन्य की अनुभूति 
में ग्राना चाहिये, परन्तु ऐसा होता नहीं; इसलिए राग अचेतन है । 
अहाहा ! आत्मा शुद्ध चेतन्‍न्यमय वरतु है। जब ज्ञान परिणाम 
अन्दर शुद्ध चेतन्यवस्तु में निमर्न हुआ, तव राग स्वयं आ्रात्मा से भिन्नपने 
ज्ञात होता है; इसलिए राग जीव का परिणाम नहीं है | श्रह्महा ! चेतन्य- 
वभावी आअात्मवस्तु में ढला हुआ जो श्रद्धा-ज्ञान का निर्मेल परिणाम है 
वह जीव का है; किन्तु इन निर्मल परिणामों के साथ राग नहीं ग्राता। 
अहाहा ! ज्ञान के परिणाम से राग भिन्न रहता है। राग का ज्ञान 
ज्ञान के परिणाममय है, रागमय नहीं है | राग स्वयं से भिन्न है - ऐसा ज्ञान 
होता है। आचार्य कहते है कि भगवान ! तू चेतन्यस्वभाव से व्याप्त 
ग्रात्मा है। भाई ! आत्मा व्यापक व राग व्याप्य/-ऐसा जहाँ कहा है 
हाँ आ्रात्मा को पर से भिन्न सिद्ध करने के लिए कहा है। कलशटीका में 
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भी भ्राता है कि राग का व्याप्य-व्यापकपना आत्मा के साथ है, पर के 
साथ नहीं | भाई ! वहाँ पर से भिन्न अ्रपनी पर्याय सिद्ध की है। यहाँ तो 
शुद्ध चेतन्यमय आत्मा के अन्दर ढलता हुआ जो ज्ञान-दर्शन या जानने-देखने 
का परिणाम होता है, उसमें राग नहीं श्राता; परन्तु अपने से भिन्नपने 
ज्ञात होता है, इसलिए राग अचेतन - पुद्गल का है, यह कहा है । : 


यह बात रूखी (भ्ररुचिकर) लगती है, इसलिए शअनज्ञानी जीव 
भगवान को स्तुति-भक्ति एवं दानादि करके सनन्‍्तोष कर लेता है। व्यवहार 
से निश्चय होता है भ्रथवा व्यवहार साधक है व निश्चय साध्य है - ऐसा जो 
मानता है, उसका तो शास्त्रज्ञान भी सच्चा नहीं है। आगम की वास्तविक 
शेली क्या है? इसकी भी उसे खबर नहीं है। जहाँ व्यवहार को साधक 
कहा है, वह तो आरोपित कथन है। साधक का कथन दो प्रकार से है, 
साधक दो - प्रकार के नही हैं। जेसे मोक्षमार्ग का कथन दो प्रकार से है, 
मोक्षमार्ग कहीं दो प्रकार का नहीं है । यदि भोक्षमागग दो प्रकार का हो तो 
व्यवहार-मोक्षमार्ग से व्यवृहार-मोक्ष तथा निश्चय-मोक्षमार्ग से निश्चय-: 
मोक्ष होगा, किन्तु ऐसा तो है नहीं । भाई ! व्यवहार-मोक्षमार्ग तो बंन्धेंन 
का कारण है, परन्तु उसे आरोप से मोक्षमार्ग कहा है । 


जैसे गुणस्थान के बारे में कहा, उसीप्रकार राग-ह्ेष श्रादि दूसरे 
सभी बोलों पर घटा लेना चाहिये । जैसे राग को ही लें। राग पुद्गल के 
विपाकपूर्वक होने से पुद्गंल है, क्योंकि कारण जैसा ही कार्य होता है । 
आगम भी राग को पुदुगल ही कहता है। तथा भेदज्ञानियों द्वारा भी राग 
आत्मा से भिन्नपने उपलम्यमान है, इसलिए वह राग पुद्गल ही है। 
इसीप्रकार द्वेषादि प्रत्येक बोल में घटा लेता चाहिए । 


._ ढुँष का परिणाम पुदूगल के विपाक से हुआ होने से पुद्गल ही है । 
भगम भी उसे पुद्गल कहता है। तथा भेवज्ञानियों द्वारा अनुभव में भी 
वह भिन्नपने उपलभ्यमान है, इसलिए ह्वेष पुदूगल ही है। यहाँ प्रागम 
प्र्थात्‌ निश्चयनय अर्थात्‌ अध्यात्मरूप आगम लियां है। इसका स्पष्टी- 
करण पहले. गाथा ४६ के संदर्भ में श्रा गया है। अ्रध्यवर्सानादि भावों को 
व्यवहार से जीव कहा है, परन्तु परमार्थ दृष्टि से वे जीव के नहीं हैं। 
भाई ! अपनी मान्यता को सिद्धान्त के अनुसार पलटना चाहिए, दृष्टि 
था मान्यता के अनुसार सिद्धान्त में फेरबदल नहीं करना चाहिए। 


इसोप्रकार मोह - मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय व योग; 
रन पाँचों पर घटा लेता। ये पाँचों ही प्रत्यय पुदुगलपूर्वक होने से पुदूगल 
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हैं। भ्रागम भी इन्हें पुदगल ही कहता है। तथा आत्मा के अनुभव में भी 
आ्राख्रव स्व से भिन्नपने ही ज्ञात होते हैं । अर्थात्‌ शुद्ध चेतन्यस्वभावी आत्मा 
के अनुभव में भ्राख़व नहीं झ्राते, इसलिए वे पुद्गल ही हैं । 


._ इसीप्रकार कर्म -द्रव्यकमं, नोकम - शरीर-मन-वाणी आदि, वर्ग- 
वगणा-स्पर््धक आदि सब तो प्रत्यक्ष से जड़ - पुंदूगल ही हैं । ह 


अब कहते हैं कि भ्रध्यवसानस्थान पुद्गलपूर्वंक होने से पुद्गल हैं। 
श्रागम भी इन्हें पुदगल कहता है। तथा भेदज्ञानियों द्वारा भी चेतन्य- 
स्वभाव से व्याप्त भगवान आत्मा का अश्रनुभव करने पर भिन्न रह.जाते हैं, 
अनुभव में नहीं आते; इसलिए वे पुद्गल हैं। . 0० 

इसी प्रकार अनुभागस्थान श्रर्थात्‌ पर्याय में होनेवाले श्रनभागरस के 
भाग, योगस्थान भ्रर्थात्‌ कम्पन के स्थान, बन्धस्थान श्रर्थात्‌ विकारी पर्याय 
के बन्ध के प्रकार, उदयस्थान तथा मार्गणास्थान -ये सर्व पुद्गलपुर्वक 
होने से पुदुगल ही हैं। श्रागम भी उनको पुद्गल ही कहता है। तथा 
भेदेज्ञांतियों द्वारा चेतन्यस्वभाव से व्याप्त श्रात्मा का अ्रनुभव करने पर 
भी वें भिन्न ही रह जाते हैं, इसलिए वे पुद्गल ही हैं । 

इसीप्रकार स्थितिबंधस्थान श्रर्थात्‌ कर्म की स्थिति के प्रकार से 
उत्पन्न हुई आत्मा की क्षयोपममजन्य योग्यता भी पुदू्गल ही है तथा 
संक्लेशस्थान अर्थात्‌ अशुभभाव के सभी प्रकार - हिंसा, भूठ, चोरी, कुशील, 
परिग्रह, क्रोध, मान, माया, लोभ आदि अशुभभाव भी पुद्गलपृर्वक होने 
से पुदूगल ही हैं। भ्रागम में भी इन्हें पुदूगल कहा है। भेदज्ञानियों द्वारा 
चेतन्यमूति भगवान आत्मा का अनुभव करने पर ये अनुभूति से भिन्न रह 
जाते हैं; इसलिए ये पुद्गल ही हैं । । 

विशुद्धिस्थान श्रर्थात्‌ जो असंख्यातं प्रकार के प्रशस्त शुभभाव हैं, 
वे पुदूगलपूर्वक होने से पुद्गल ही हैं । श्रागम में भी उन्हें पुदूगल कहा है। 
भेदज्ञानियों द्वारा शुद्ध आत्मा का अनुभव करने पर भी वे अनुभव में नहीं 
ञ्राते, भिन्न ही रह जाते हैं; इसलिए वे पुद्ूगल ही हैं। लोगों को यह 
बात कठिन पड़ती है, परन्तु भाई ! चाहे जेसा शुभभाव हो, भले ही 
तीर्थंकर नामकर्म की प्रकृति बंधे - ऐसा सोलहकारण भावना का शुभ- 
भाव हो; सभी शुभभाव पुदुगलपूर्वक होने से पुदूगल ही हैं, वे चेतन्य के 
भाव नहीं हैं। भगवान चैतन्यदेव का कार्य तो श्रानन्‍्द व बीतरागी शान्ति 
का अंकुर फूटे - ऐसा चेतन्यमय ही होता है। इसमें विशुद्धिस्थान नहीं 
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आते, इसलिए वे पुद्गल ही हैं। इसीप्रकार संयमलब्धरिस्थान भी पुद्गल- 
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कमंपूर्वक होने से नित्य भ्रचेतत - पुद्गल हैं। आगम भी उन्हें पुद्गल 
कहता है। तथा आात्माचुभूति में भी ये भेद नहीं समाते । इसकारण वे 
पुद्गलं ही हैं, जीव नहीं हैं - ऐसा स्वतः सिद्ध हो जाता है । 

.. यहाँ मूल में तो त्रिकाली शुद्धचेतन्‍्यस्वभाव से व्याप्त ध्रुव भगवान 
आत्मा सिद्ध करना है। जो चैतन्यस्वभाव से व्याप्त है, वह जीव है। 
इसकारण चैतन्य से भिन्ने- राग व भेद आदि सभी भाव चेतत्यमय नहीं 
हैं, इसलिए अचेतन हैं - ऐसा कहा है। तथा ये सभी भाव पुद्गल के 
विपाकपूर्वक होने से पुदूगल ही हैं, जीव नहीं । जिसप्रकार पहले गुणस्थान 
आदि जीव नहीं हैं - यह सिद्ध किया था, उसीतरह ये रागादि सभी भाव 
जीव नहीं है - यह स्वतः सिद्ध हो गया। 


ह गाथा ६८ के भावार्थ पर प्रवचन 
. शुद्ध द्रव्याथिकनय की दृष्टि में चेतन्‍्य अभेद है। आत्मा त्रिकाल 
प्रुवद्रव्य है - ऐसे त्रिकाली शुद्ध भगवान आत्मा का ही जिसमें प्रयोजन 
है, ऐसे नय से देखने पर चेतनंय अभेद है। इसमें दया-दान भआ्रादि राग या 
संयमलब्धिस्थान आ्रादि के भेद नहीं हैं। भाई ! परमात्मा त्रिलोकीनाथ 
जिनेन्द्रदेव के द्वारा कथित मुक्तिमार्ग सन्‍्तों ने जगत के जीवों के हितार्थ 
प्रकांशित किया है । वे कहते हैं कि प्रभु तू शुद्ध द्रव्यदृष्टि से अभेद है, 
इसलिए तू उसी पर दुष्टि स्थिर कर ! के 
शुद्ध द्रव्याथिकनय से चैतन्य अभेद है और इसका परिणाम भी 
स्वाभाविक शुद्ध ज्ञान-दर्शन है। अ्रहाहा ! ज्ञाता-दृष्टा के आ्रानन्‍न्द का 
परिणाम ही चेतन्य का परिणाम है; परन्तु दया-दान-ब्रत-तप-भक्ति आदि 
का जो परिणाम होता है, वह चेतन्य का परिणाम नहीं है। श्रहो ! ऐसी 
बात सुनने की लोगों को फुरसत नहीं मिलती । सारा दिन व्यापार-धंधा, 
साना-कमाना, स्त्री-बच्चों के पालन-पोषण आदि पाप के कार्यों में चला 
जाता है। कदाचित्‌ सुनने जायें भी तो भक्ति करो, उपवास करो, यात्रा 
'करो, दान दो - इससे ही भला हो जायेगा । बस, यही सुनने को मिलता 
है। भाई ! ये सब तो राग हैं और राग को यहाँ पुदूगल का परिणाम कहा 
है। परल्तु क्या करें ? दुनिया तो इसी में धर्म माने वेठी है । 
ह भगवान गआत्मा चेतन्यस्वभावी जागती ज्योत्तिस्वरूप अभेद एकरूप 
शुद्ध वस्तु है। इस अभेद के झाश्रय से जो निर्मल ज्ञान-दर्शन का परिणाम 
होता है, वह जीव का परिणाम है। तथा आत्मा की पर्याय में जो दया- 
दान-काम-क्रोध आदि राग-द्ेष के विकल्प होते हैं; वे चैतन्य के विकार हैं, 
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बेतन्य के स्वभावभाव नहीं हैं। विकार उत्पन्न करे.- ऐसी चैतन्य में कोई 
शक्ति व गुण ही नहीं है। जो आत्मा में विक॒त पर्याय होती है, वह पर के 
लक्ष्य से होती है। वस्तुतः होती तो स्वयं से ही है और स्वयं में ही होती 
है, किन्तु निमित्त के या पर के लक्ष्य से होती है, भ्रतः निमित्त से हुई - 
ऐसा कहा जाता है। निमित्त के लक्ष्य से उत्पन्न हुए चिह्विकार चेतन्य की 
सव अवस्थाओों में व्यापक नहीं होने से चेतन्यशन्‍्य हैं, जड़ हैं। भगवान 
आत्मा अनादि-अ्रनन्‍न्त त्रिकाल है, उसकी अनादि-अनंत सर्व अवस्थाश्रों में 
ये विकार नहीं रहते । ये पुण्य-पापरूप शुभाशुभभाव तथा ग्रास्थान भ्रादि 
भेदभाव चंतन्य की प्रत्येक अ्रवस्था में व्यापक नहीं हैं, इसलिए ये विकार 

तन्य से शब्य हैं भ्र्थात्‌ जड़ हैं। भाई ! सर्वप्रथम सम्यग्दर्शन तथा उसका 
विषय समभने की जरूरत है । 


सम्यग्द्शन धर्म का प्रथम सोपान है और इसका विषय त्रिकाली 
शुद्ध अभेद चंतन्यस्वभावी वस्तु है। शुद्ध द्रव्याथिकनय का विषय कहो या 
सम्यग्दशंव का विषय कहो - दोनों का विषय त्रिकाली शुद्धचेतन्यमंय 
भगवान आत्मा हैं। तथा सम्यग्दशन-ज्ञान श्रादि इसके परिणाम होने से 
जीव हैं। जबकि रागादि व गुणस्थानं श्रादि भेद के भाव स्वभावपूर्वक 
नहीं होने से तथा निमित्त - पुदुगलकर्म के विपाकंपूर्वक होने से सदा ही 
ग्रचेतन - पदुगल ही हैं। जो कोई दया-दान-ब्रत-भक्ति आदि के भांवों से 
धर्म हुआ मानता है; वह मूढ़ - मिथ्यादृष्टि है, उसे जनधर्म की खबर नहीं 
है। भाई ! सुखी होता हो तो सच्ची समभ करनी पड़ेगी । 


दया-दान-भक्ति आदि के भाव पण्यभाव हैं तथा .धन्धा-व्यापार, 
सत्री-पत्र-परिवार आ्रादि संभालने के हिसादि भाव पापभाव हैं । ये पृण्य-पाप 
के भाव हैं तो जीव की ही विकारी ग्रवस्थायें, परन्तु चेतन्यभाव से शून्य हैं 
अत: जड़ - अ्रचेतन हैं । पुदूगलकर्मपृर्वंक होने से पुद्गल ही हैं, यह युक्ति है । 
आगम में भी इन्हें श्रचेतन कहा है । शुद्ध द्रव्याथिकनय की दृष्टि से श्रागम 
में भी उन्हें अचेतन कहा है। भेदज्ञानियों को ये भी सभी भाव चेतन्य से 
भिन्न अनुभव में आते हैं। इसप्रकार युक्ति, श्रागम व अनुभव - तीनों 
ही प्रकार से ये चिद्दिकार व भेदभाव पुदूगल ही हैं-यह सिद्ध हुआ। 
गैगों को एकान्त लगता है, परन्तु भाई! यह तो न्याय से भगवान के 
ग्रागम में भेदज्ञानियों के अनुभव से सिद्ध हुई बात है। भाई ! राग तथा 
भेद से भिन्न अभेद भगवान आत्मा का अनुभव करने पर इसमें राग व 
भेद नहीं आते; इसकारण वे अचेतन हैं, पुद्गल हैं; जीव नहीं हैं । 
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लोग तो परजीव की दया पालने को अहिंसा कहते हैं और उसे 
ही स्व सिद्धान्त का सार परमधर्म मानते हैं। उनसे कहते हैं कि भाई ! 
तुम्हें वस्तु को खबर नहीं है, तुमने सत्य को सुना ही नहीं है। भगवान ! 
एकबार सुन तो सही कि तेरा स्वभाव क्‍या है? तू तो चेतन्यस्वभावी 
अभेदवस्तु है न ? नाथ ! इसमें विकार है ही कहाँ, जो उत्पन्न हो ? तू 
पर की दया तो पाल ही नहीं सकता; परन्तु दया का जो शुभभाव तुभमें 
होता है - वह भी चेतन्यमय नहीं है, किन्तु पुद्गलकर्मपृर्वक होने से 
पुद्गल ही है। ग्रहाहा ! क्‍या न्याय है ? न्याय से समझना पड़ेगा न? 
भाई ! यह जीवन चला जा रहा है। हमें ऐसा मनुष्यभव मिला, इसमें भी 
देवाधिदेव जिनेश्वरदेव द्वारा कहा हुआ गात्मा का स्वरूप नहीं सम सके 
तो मनुष्यभव निष्फल चला जायेगा। अहाहा ! ज्ञातानन्द का सागर 
भगवान आत्मा श्रुव चैतन्यमय वस्तु है, वह अभेद एकरूप निर्मल है। 
इसमें विकार कहाँ है, जो होवे; इसमें तो ज्ञान-प्रानन्द का निर्मल 
परिणाम होता है; यही चेतन्य का परिणाम है। 


' प्रश्त :- फिर पर्याय में जो विकार होता है, वह क्‍या है ? 


उत्तर:-भाई ! पर्याय में जो विकार होता है, वह चेतन्य का 
परिणाम नहीं है; पुदूगलकमंपूर्वेक होने से श्रचेतन - पुद्गल है । यदि वह 
जीव का भाव हो तो जीव से कभी .पृथक्‌ नहीं हो सकता तथा संदेव चेतन्य 
की स्व अरवस्थाश्रों में रहेगा, किन्तु यह्‌ तो निकल जाता है व-सिद्धों में सर्वथा 
नहीं है। भेदज्ञानियों की निर्मल अनुभूति में भी यह नहीं झ्राता, भिन्न ही 
रह जाता है। यदि राग व भेद जीव के हों तो स्वानुभव में आना चाहिए, 
किन्तु ऐसा नहीं होता; इसलिए ये अचेतन हैं। परमागम भी यही कहता है, 
इसलिए रागादिभाव जीव नहीं हैं, पुदूगल ही हैं -.यह सिद्ध हुआ। -.. 


अहो ! तत्त्व की गंभीर बात सुनकर अ्रज्ञानी को ऐसा लगता है कि 
ये क्या कहते हैं ? यह कैसा धर्म ? ब्रत करना, तप करना, उपवास करना; 
भगवान को भक्ति-पूजा-स्तुति करता, यात्रा करना, मन्दिर बनवाना, 
रथयात्रा वगेरह निकालना -ये सब कहाँ गये ? क्‍या ये सब धर्म नहीं 
हैं? श्रतः उससे कहते हैं कि धैयें से सुन ! जिसे तू धर्म मानता है, थे सब 
राग की क्रियायें हैं और तू तो चेतन्यस्वरूप है। भगवान ! राग तो 
अचेतन है तथा पुद्गलकर्म के विपाकपूर्वक होता है, इसलिए इसे तो 
भगवान ने निश्चय से पुद्गल का काये कहा है। गजब बात है ! विकार 
व भेद से रहित भ्भेद एकरूप चैतस्यस्वरूप भगवान आत्मा है, राग की 
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आड़ में यदि इसकी दृष्टि नहीं की तो कहाँ जायेगा । भव बदलकर कहीं 
न कहीं तो जायेगा ही । स्वरूप को समभे बिना नरक-निगोद में अ्रनन्त 
दु:ख पायेगा | यहाँ विचार करने और समभने का अ्रवसर प्राप्त हुआ है। 
अत: धम क्या है ? इस बात का यथार्थ निर्णय कर लेना चाहिए 


गाथा ४९ की टीका में श्राया है कि 'जिसने भ्रपना सर्वेस्व भेदज्ञानी 
जीवों को सौंप दिया है! - इसका अर्थ यह है कि ज्ञानानन्दस्वरूप भगवान 
आत्मा का जो अनुभव करते हैं- उन भेदज्ञानी जीवों के श्रनभव में 
ग्रतीन्द्रियज्ञान, आनन्द, शान्ति का स्वाद आता है; राग व भेद अ्रनभव 
में नहीं गति | तात्पये यह है कि चेतन्यस्वरूप भगवान आत्मा से राग व 
भेद भिन्न हैं। राग व भेद के भाव चेतन्यमय नहीं हैं, अचेतन ही हैं । 
भाई ! लोगों को कठिन लगता है, पर बात ऐसी ही है। . 

इस कथन से कोई ऐसा मान ले कि कम के कारण राग होता है, 
सो एकान्तरूप से ऐसा नहीं है। भाई ! तू यथार्थ बात को नहीं समझा । 
“कम है, इसलिए राग होता है' - ऐसा है ही नहीं । जीवद्रव्य की पर्याय में 
जो विकार - अपराध होता है, वह स्वयं से ही होता है। वह श्रपराध 
स्वयं का ही है, परन्तु वह 'स्वभाव' का कार्य नहीं है - ऐसा यहाँ कहते हैं। 
भगवान आत्मा तो त्रिकाल निरपराधस्वरूप निराकुल आननन्‍्दमय निर्मला- 
नन्द प्रभु चेतन्यस्वभांवी वस्तु है। इसका काये अपराध - विकार कंसे 
हो ? निरप्राधस्वभाव में से अपराध - विकार का जन्म कहाँ से हो ? 
विकार होता तो है ? जीव की पर्याय में विकार होता तो स्वयं से ही है; 
विकाररूप पर्याय का जन्मक्षण है, इसकारण विकार होता है; परन्तु 
पुदूगलकर्मं का - निमित्त का लक्ष्य होने पर होता है। इसकारण वह 
विकार प॒दगल का है - ऐसा कहा है। भाई ! वीतराग का मांग बहुत 
सक्ष्म है, इसे घेये से व न्याय से समझना चाहिए 

दृष्टि का विषय त्रिकाल अभेद आत्मा है। अभेद की दृष्टि में 
अभेद चेतन्यस्वभाव ही ज्ञात होता है। पर्याय में जो रागादवि हैं, वे श्रभेद- 
दृष्टि में नहीं आते; इसलिए वे अ्रचेतन हैं । रागादि पुद्गलकर्मपुर्वक होते 
हैं; इसलिए वे पुदगल हैं, जीव नहीं हैं। भाई !'जौ में से जौ ही होता है 
क्या जौ में से वाजरा हो सकता है ? जौ कारण तथा वाजरा कार्य - ऐसा 
कँसे हो सकता है ? जौ के वीज से वाजरा का पौधा उग ही नहीं सकता । 
उसीप्रकार पुदूगलकर्म के विपाकपूर्वक हुआ विकाररूप कार्य भी पुदूगल ही 
है, इसलिए रागादि पुद्गल ही हैं, जीव नहीं - ऐसा सिद्ध हुआ । इसप्रकार 
स्वभाव से विभाव का भेदज्ञान कराया। 
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अन्तस्तत्त्व चेतन्यस्वरूप भगवान शआ्रात्मा परमात्मस्वरूप है, वह 
ग्रभी भी परमात्मस्वरूप से ही विराजमान है। इस परमात्मस्वरूप का 
कार्य क्या राग हो सकता है ? राग है तो जीव की ही पर्याय और वह स्वयं 
का ही ग्रपराध है, परन्तु वह चेतन्यस्वमाव से उत्पन्न हुआ कार्य नहीं है । 
इसका रण द्रव्य-गुण के झ्राश्य बिना पर्याय में अधर से उत्पन्न हुये राग 
को पुद्गल का कहा है। पुद्गलकर्म राग नहीं कराता, उसके कारण राग 
होता भी नहीं है, परन्तु कर्मरूप निमित्त के लक्ष्य से राग होता है; 
इसलिए पुद्गल का कार्य कहा है। ये रागादिभाव स्वभाव के ऊपर-ऊपर 
ही तेरते हैं और पुद्गलकर्म के निमित्त के सम्बन्ध से उत्पन्न होते हैं; 
इसलिए वे निश्चय से पुद्गल के ही हैं - ऐसा निश्चित होता है। अरेरे ! 
जो ऐसी बात सुनने की भी फुरसत नहीं निकाले, वह अनुभव तो कब करे ? 


.  इसप्रकार यह सिद्धि की कि पुद्गलकर्म के उदय के निमित्त से हुआ 
चंतन्य का विकार भी जीव नहीं है, पुदूगल है । भाई ! कम, शरीर, मन, 
वाणी इत्यादि जड़पदार्थ तो जड़ हैं ही; यहाँ तो विकारी भाव भी स्वभाव 
के कार्य नहीं हैं, किन्तु पुदूगल के आ्राश्रय से होते हैं; अ्रतः पुद्गल के कार्य 
हैं-ऐसा कहा है। विकार परकारकों से निरपेक्ष अपनी पर्याय में अपने 
षट्कारकों से स्वयं उत्पन्न होता है। यद्यपि आत्मा के द्रव्य-गुणा में तो विकार 
है ही नहीं; तथापि पर्याय में जो विकार होता है, वह अपने षट्कारकों से 
उत्पन्न होता है। द्रव्य-गुण विकार के कारण नहीं हैं, क्योंकि द्रव्य-गुरा में 
विकार नहीं है। परनिमित भी विकार का कारण नहीं है, क्योंकि पर को 
विकार की पर्याय स्पर्श ही नहीं करती श्रर्थात्‌ विकार की पर्याय का 
पर में अभाव है तथा परनिमित्त का विकार में ग्रभाव है। अहा ! 

पंचास्तिकाय की गाथा ६२ में जीवास्तिकाय सिद्ध करना है। इसकारण 
जीव की पर्याय में विकार स्वयं से है - ऐसा कहा है । 


के शुभ-आचरणा से जीव को धर्म होता है' - यह बात अज्ञानी के मन 

में दृढ़ता से जम गई है। ञतः वह कहता है कि शुभभाव में धर्म नहीं है 
तो क्या खाने-पीने और मौज-मस्ती करने में धर्म है ? उससे कहते हैं कि 
भरे प्रभु ! तू क्‍या कहता है ? यहाँ यह बात कहाँ से आ्राई? खाने-पीने 
में जो शरीरादि की क्रिया है; वह तो जड़ की क्रिया है, इसे तो तू कर ही 
नहीं सकता तथा खाने-पीने का जो राग है, यह अशुभभाव है - इससे भी 
जा कस होगा ? परन्‍्तु जो ब्रत-तप-उपवासादि का भाव है, वह भी शुभ- 
ग है। शुभ और अशुभ -दोनों प्रकार के राग चैतन्य के विकार हैं। 
स्वभाव की दृष्टि से देखने पर वे चैतन्य से भिन्न ज्ञात होते हैं । 
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ग्रहाहा ! त्रिकाली ध्रव भगवान ज्ञायकस्वरूप आत्मा में दष्टि देने 
पर ये दोनों शुभाशुभराग अनुभूति से भिन्न रह जाते हैं। ये शुभाशुभराग 
कर्म के उदयपू्बक होते हैं, इसकारण वे निश्चय से कर्म -पुद्गल के ही 
हैं, ऐसा सिद्ध होता है। भाई ! इसप्रकार स्वभाव-विभाव का भेदज्ञान 
करके, त्रिकाली स्वभाव की. दृष्टि करके, विभाव को नष्ट करने की यही 
रौति है तथा इसीप्रकार अनुसरण करने पर धर्म होता है । 


हु अब यहाँ प्रश्न होता है कि वर्शादिक और रागादिक जीव नहीं 
हैं तो जीव कौन है ? उसके उत्तररूप श्लोक कहते हैं :- 


तहि को जीव इति चेत्‌ - 
(अनुष्डुभ) - 
श्रसाद्यनंतमचल स्वसंवेद्यसिदं स्फूटम । 
जीव: स्वयं तु चेतन्यमुच्चेश्वकचकायते ॥॥४१॥ 
श्लोकार्थ :- [ अ्रनादि] जो अनादि है, भ्रनन्‍्तम्‌ ] अनन्त है, 
[अ्चलं | अ्रचल है, [ स्वसंवेद्यम्‌ | स्वसंवेद्य है | तु] और [स्फुटम | प्रगट 


है - ऐसा जो [इदं चेतन्यम | यह चेतन्य [ उच्चे: | अत्यन्त [चकचका- 
यते |] चकचकित - प्रकाशित हो रहा है; [ स्वयं जीव] वह स्वयं ही जीव है । 


भावार्थ :- वर्णादिक और रागादिक भाव जीव नहीं हैं; किन्तु 
जैसा ऊपर कहा, वेसा चेतन्यभाव ही जीव है। 


कलश ४१ एवं उसके भावाथ पर प्रवचन 

जिनमें उक्त २९ बोल समाहित हैं - ऐसे रंग, राग तथा भेद के 
भाव तो श्रजीव - पृदगल हैं तो फिर यह भगवान श्रात्मा कौन है और 
कसा है ?- ऐसा प्रश्न उत्पन्न होने पर आचाये कहते हैं कि आत्मा चतन्य- 
स्वभावी वस्तु अनादि-अ्रनन्त एवं अचल है. अ्नादि है श्रर्थात्‌ यह किसी 
काल में उत्पन्न नहीं हुई तथा अनन्त है अर्थात्‌ इसका कभी नाश नहीं 
होगा । अ्रचल है श्रर्थात्‌ कभी भी चेतन्यपने से श्रन्यरूप नहीं होती । कम्प- 
रहित ध्रवस्वरूप भगवान आ्रात्मा कभी रंग, राग व भेदरूप नहीं होता । 
तथा वह श्रात्मा स्वसंवेद्य है, स्वयं को स्वयं से ही ज्ञात होता है। आत्मा 
रंग-राग-भेद से नहीं, किन्तु स्वभाव की निर्मल परिणति से ही ज्ञात होता 
है। श्रह्महा ! चेतन्यप्रकाश की मूर्ति भगवान आश्रात्मा चेतन्यस्वभाव से ही 
पर्याय में जाना जाता है। 
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चैतन्यस्वभावी भगवान आत्मा अ्रनादि है, अ्रनंन्तकाल तक रहेगा 
तथा कभी भी अन्यरूप नहीं होगा-ऐसा चलाचलतारहित अचल है 
परन्तु वह किसप्रकार जाना जा सके ? ऐसा प्रश्न उत्पन्न होने पर आचाये 
समभाते हैं कि वह स्वसंवेद्य है श्रर्थात्‌ वह ज्ञान व आनन्द की निर्मल 
पर्याय द्वारा ही जाना जा सकता है।.... 


जो कोई ऐसा कहते हैं कि यह आत्मा व्यवहार-रत्नत्रय से जाना 

जाता है; उनका यह मानना ठीक नहीं है, क्योंकि व्यवहार-रत्नत्रय तो 

गग॒ है, एवं राग पुद्गल है; पुदूगलरूप व्यवहार-रत्नत्रय से चेतन्‍्यमय जीव 

कैसे जाना जा सकता है ? यह तो चेतन्य की निर्मल प्रतीति-ज्ञान-रमणत्ता 

द्वारा ही जाना जाता है। इसके अतिरिक्त भ्रन्य करोड़ों क्रियाकाण्ड करे 
किन्तु उनसे आंत्मा ज्ञात नहीं हों संकता । 


व्यवहार-रत्तत्रय का राग, देव-शास्त्र-गरु की श्रद्धा का राग तथा 
पंचमहात्रत के परिणाम इत्यादि सब तो राग में - पुदुगल में जाते हैं । मैं 
ज्ञानानन्द स्वभावी हूँ - यह्‌ भजन पण्डित हुकमचन्दजी ने बनाया है न /? 
उसमें रंग, राग तथा भेद से भिन्न - ऐसे तीन बोल लिए हैं। अर्थात्‌ भगवान 
आंत्मा रंग, राग तथा भेद के भावों से भिन्न ज्ञानानन्दस्वभावी चैतन्य से 
स्वयं परिपूर्ण वस्तु है; वह रंग, राग व भेद के भावों से केसे जाना जा 
सकता है ? अ्रतः नहीं जांती जा सकती । 


प्रश्न ः- पं०.दीपचन्दजी ने आत्मावलोकन में शुभभाव परम्परा 
से साधक है - इसप्रकार तो कहा है ? 


उत्तर :- भाई ! शुद्धच॑तन्‍्य स्वयं की तिर्मेल परिणति से ही ज्ञात्त 
होता है, क्योंकि वह स्वसंवेद्य है। परन्तु जिस अन्तिम शुभभाव को टालकर 
शुद्धपरिणति होती है, उस शुभभाव को आरोप से परम्परासाधक कहा है । 


अहाहा ! इस इलोक में कितना गंम्भीर भाव भरा है ? कहते हैं 
कि चेतन्यस्वभावमय आत्मा झ्नादिकाल का है व अनन्तकाल तक रहेगा, 
वह चलाचलतारहित अकम्प श्रुव भगवान है | वह वत्तंमान में किसप्रकार 
जाना जा सकता है ? तो कहते हैं कि आत्मा स्वयं स्वयं से ही जाना जाता 
है। निर्मल सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की परिणति से ही जाना जाता है। 


कलशटोका में प्रश्त उठाया है. कि :- तुम तो ऐसा कहते हो कि 
आत्मा दशन-ज्ञान से जाना जाता है, परन्तु मोक्षमार्ग तो दर्शन-ज्ञान- 
चारित्रमय है, तो वहाँ मोक्षमार्ग किसप्रकार बनता है? मिथ्यात्व जाने 
पर सम्यरदशन-न्ञान हुआ है, चारित्र तो हुआ नहीं, तो वहाँ मोक्षमार्ग 
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किसप्रकार कहा जा सकता है ? वहाँ इस प्रश्न का स्पष्टीकरण किया है 
कि :- भाई ! दर्शन-ज्ञान होने पर उसमें चारित्र भी झा जाता है। चेतन्य- 
स्वभाव से आत्मा का श्रद्धान-ज्ञान होने पर इसकी ओर की प्रतीति, इसकी 
सन्मुखता का ज्ञान तथा इसकी सन्मुखता की स्थिरता-ये तीनों ही 
सम्मिलित हैं। अहाहा ! भगवान श्रात्मा स्वसंवेद्य है, इसमें ये तीनों 
ही झा जाते हैं। अर्थात्‌ निविकल्प सम्यक्‌-प्रतीति से, रागरहित ज्ञान से 
तथा अस्थिरतारहित स्थिरता के अंश से - इसप्रकार एकसाथ तीनों से ही 
भगवान शआत्मा ज्ञात होता है । 


अब कहते हैं कि भगवान आत्मा स्फुट है, प्रगट है श्र्थात्‌ छिपा 
नहीं है। समयसार में अलिंगग्रहरा की ४९वीं गाथा में उसे अ्रव्यक्त कहा 
है, जबकि यहाँ स्फुट - प्रगट या व्यक्त कहते हैं । चेतन्यज्योति चकचकित - 
जगमगाती हुई प्रगट है, व्यक्त है | पर्याय की अपेक्षा आत्मा गुप्त है, अव्यक्त 
है; किन्तु स्वभाव की अपेक्षा से तो यह व्यक्त - प्रगठ ही है। पर्याय 
को जब व्यक्त कहते हैं, तब द्रव्य को अव्यक्त कहते हैं; क्योंकि पर्याय 
में त्रिकाली द्रव्य नहीं ञश्राता। जब द्रव्य को ही कहना हो, तब चेतन्य- 
स्वभावमय द्रव्य-वस्तु जगमगाती हुई वत्तंमान में अपनी सत्ता से मौजूद 
प्रगट ही है - ऐसा कहा जाता है। अहाहा ! भगवान आत्मा चेतन्यस्वभाव- 
स्वरूप शाश्वत जाज्वल्यमान ज्योति प्रगट है; परन्तु जिसने ऐसे आत्म- 
स्वभाव को जाना, अनुभव में लिया-उसे ही यह पात्मा प्रगट है, 
सबके लिए नहीं। भाई ! यह तो बत्रिलोकीनाथ वीतराग परमेश्वर की 
वाणी है। सन्त तो इसे जगत के समक्ष प्रगट करते हैं, हमारा परम 
हित करते है । 

आचाये कहते हैं कि आत्मा तो वस्तुरूप से प्रगट, है; परन्तु पर्याय- 
बुद्धि में वह अ्रप्रसिद्ध -ढेंका हुआ है, इसकारण अज्ञानी को तो वह है 
ही नहीं । वत्तंमान अंश तथा राग के वश होकर श्रज्ञानी ने चेतन्यस्वभावी 
आ्रात्मा को मरणतुल्य कर डाला है, परन्तु अपनी निर्मेलपरिणति द्वारा 
जब वह जानने में आता है, तब वह जीवती-ज्योति प्रगट ही है - ऐसा 
कहते हैं। अहो ! जेनदर्शन अ्रलौकिक है। जेनधर्म अनुभूतिस्वरूप या 
वीतरागस्वरूप है । श्रहाहा ! जैन उसे कहते हैं, जिसने मोह-राग को जीता 
तथा पर्याय में वीतरागता प्रगट की है। जैनधर्म है तो ऐसा, परन्तु बनियों 
के हाथ पड गया है। बनिये व्यापार में कुशल हैं इसलिए वस, धच्चे में 
ही फंस गये हैं। तत्व को समभने की फुरसत नहीं है, श्रतः वाहर की 
क्रियात्रों में अ्रटक गये हैं; परन्तु भाई ! यह सब तो श्रज्ञान की होली है । 
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रंग, राग तथा भेद के भाव तो पुदुगल हैं। इन सबसे भिन्न प्रगट 
चेतन्यस्वभावमय आत्मा है। भ्रहाहा ! भगवान आत्मा मात्र चेतन्यस्वभाव 
से भरा है श्रर्थात्‌ चेतन्यस्वभाव ही आत्मा है। इस ६८वीं गाथा की टीका 
में आता है कि आत्मा चेतन्यस्वभाव से व्याप्त है। आत्मा में चेतन्य- 
स्वभाव व्याप्त है'- ऐसा न कहकर “चेतन्यस्वभाव से व्याप्त आत्मा - 
ऐसा कहकर यह सिद्ध करना है कि चेतन्यस्वभाव त्रिकाल कायम रहने- 
वाला है; तथा चेतन्यस्वभाव व्यापक है व आत्मा इसका व्याप्य है । मोक्ष 
ग्रधिकार की गाथा २६८-२६९ की टीका में भी आता है कि चेतना से 
व्याप्त आत्मा है अर्थात्‌ चेतना व्यापक तथा आत्मा इसका व्याप्य है; 
इसप्रकार चेतन्यस्वभाव कायमी (स्थिर) है, यह सिद्ध किया है । 


"आत्मा रंग-राग-भेद से व्याप्त नहीं है, भिन्न है। आत्मा चेतन्य- 
स्वभाव से व्याप्त है - ऐसा चेतन्यस्वभाव सेव प्रगट है, स्फुट है, प्रत्यक्ष 
है। भ्रहाहा ! शुद्ध चेतन्‍्य की परिणति से ज्ञात होने योग्य आत्मा वत्तेमान 
में प्रत्यक्ष है । मति-श्रुतज्ञान की पर्याय में जाना जा सके - ऐसा वह आत्मा 
वत्तंमान में प्रत्यक्ष है, प्रगटपने विराजमान है । राग की अपेक्षा से वह 
चेतन्यस्वरूप आत्मा गुप्त है, क्योंकि वह राग में नहीं आता; परन्तु निर्मल 
परिणति द्वारा वह स्फुट -प्रगट ही है, छिपा हुआ नहीं है। दया-दान- 
ब्रत-तप-भक्ति आदि के विकल्पकाल में वस्तु प्रसिद्ध नहीं होती है, गुप्त रहती 
है; क्योंकि इन विकल्पों में वस्तु नहीं आ्राती, वस्तु तो निविकल्प चेतन्यमय 
शुद्ध है तथा वह शुद्ध परिणति की श्रपेक्षा से प्रगट प्रत्यक्ष ही है। अ्रहा ! 
शेली तो देखो ! कितनी स्पष्ट बात है । हा 


देखो, यह आत्मा चेतन्य की निर्मल परिणत्ति द्वारा जाना जाता 
है। जब वह जाना जाता है, तब प्रत्यक्ष - प्रगट है; इसप्रकार ज्ञात होता 
है। वह परोक्ष है, भ्रप्रगट है- यह कथन तो उसकी अपेक्षा है, जो राग 
को रमत (प्रेम) में बेठा है। जो व्यवहार-रत्नत्रय की रमत (प्रेम) में 
पड़ा है; उसे तो भगवान आत्मा श्प्रत्यक्ष - गुप्त है, क्योंकि वह उसको 
जानता ही नहीं है । वास्तव में तो जब स्वसंवेदनज्ञान की निर्मेल परिणति 
द्वारा आत्मा जाना जाता है, तब ही आत्मा प्रत्यक्ष है । 


प्रश्न :- ऐसा आत्मा तो जिनदेव का होगा ? 


उत्तर :- भाई ! जिनदेव का अर्थात्‌ जिनस्वरूपी इसी भगवान 
आत्मा का ऐसा स्वरूप है। अहाहा ! सभी आत्मायें निश्चय से ऐसी ही 
है। समयसार नाटक की अन्तिम प्रशस्ति के ३१वें छुन्द में कहा है कि :- 
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घट-घट श्रन्तर जिन बसे घट-घट श्रन्तर जैन । 
त-सदिरा के पान सौं, मतवाला समुझके न ॥ 


चंतन्यस्वरूप भगवान श्रात्मा का ऐसा स्वरूप है कि वह प्रगट है 
ढका हुआ नहीं है। अज्ञानदशा में वह गप्त था, परन्त अरब ज्ञानदशा 
में प्रगट हो गया है -ऐसा कहते हैं। दया-दान-दब्रतत-भक्ति आ्रादि के राग 
को परिणति में तो वह चेतन्यवस्तु गुप्त थी, परन्तु श्रब स्व-परिणत्ति के 
वेदन से वह प्रत्यक्ष - प्रगट हुई है। बहुत संक्षिप्त शब्दों में आत्मा को प्रसिद्ध 
किया है | टीका का नाम भी आत्मख्याति है त ! भगवान भ्रात्मा चेतन्य 
स्वभावमय वस्तु है - वह स्वसंवेद्य है, वह रागादि द्वारा नहीं जानी जाती 
क्योंकि रागादि भी श्रात्मा के नहीं हैं, किन्तु पुद्गल के हैं। देव-शास्त्र-गुरु 
की श्रद्धा का राग हो तो भी उसमें चैतन्य का अंश नहीं है। राग कुजाति 
यानी भिन्न जाति का है, पुद्गलमय है; इसकारण उसके द्वारा श्रात्मा 
नहीं जाना जाता। चेतन्यस्वभाव तो त्रिकाल जैसा है, वेसा ही है। राग 
के काल में भी वेसा ही है, परन्तु जानने के काल में - स्वसंवेदन के काल 
में वह जसा है, वेसा प्रत्यक्ष प्रगट होता है - ऐसा कहते हैं । 


ग्रे भाई ! जरा पुरुषार्थ करके मति-श्रुतज्ञान के उपयोग को सुक्ष्म 
कर ! ज्ञान का उपयोग निज चेतन्य में जोडना ही सुक्ष्म उपयोग है। 
इस सुक्ष्म उपयोग से वस्तु प्रगठ है' - ऐसा भान होता है । स्थूल राग के 
उपयोग से चेतन्यवस्तु नहीं मिलती, क्योंकि यह स्थूल उपयोग की पर्याय 
पुदूगल की है। अहाहा ! ऐसी बात लोगों को एकान्त जेसी लगती है 
रन्‍्तु बापू ! यह सम्यक्‌-एकान्त है, मिथ्या-एकान्त नहीं । 


श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने कहा है कि अनेकान्त भी सम्यक्‌-एकान्त - 
ऐसे निजपद की प्राप्ति के अतिरिक्त अ्रन्य हेतु से उपकारी नहीं है। 
जब सम्यक्‌-एकान्त का भान होता है, तब पर्याय व राग का ज्ञान भी 
होता है और उसको ही अनेकान्त का सच्चा ज्ञान कहते हैं। जीव जब 
सम्यक्‌-एकान्त की ओर ढलता है; तव उसको जो ज्ञान होता है, वह स्व 
का है और उसी काल में जो राग वाकी है, उस पर्याय का भी ज्ञान होता 
है - यही सच्चा अनेकान्त है। सम्यक-एकान्त (शुद्धचैतन्यमय वस्तु) 
ज्ञान रखकर जो पर्याय का ज्ञान होता है - वही अ्रनेकान्त है । 

जिससमय त्रिकाली शुद्धद्रव्य का - सम्यक्‌-एकान्त का ज्ञान होता है, 
उससमय पर्याय तथा राग को भी जानना- प्रमाणज्ञान है । वह प्रमाणाज्ञान 
भी वस्तुत: तो सद्भूतव्यवहारनय का विषय है, क्योंकि इसमें दोनों (द्रव्य 
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व पर्याय) आ गये। जिसमें पर्याय का निषेध नहीं आता - ऐसा प्रमाराज्ञान 
पूज्य नहीं है। निश्चयनय में पर्याय का निषेध आता है, अतः निश्चयनय 
पूज्य - है- ऐसा कहा है। प्रमाणज्ञान के ग्रन्तगंत भी निश्चय से द्रव्य 
अभेद है - ऐसा ज्ञान रखकर राग का व पर्याय का. ज्ञान सम्मिलित 
किया है। निश्चय के ज्ञान को उड़ा दें तो वह प्रमाणज्ञान ही नहीं है । 
द्रव्य शुद्ध है! - ऐसा निश्चय का ज्ञान सम्यक्‌-एकान्त है । इस निश्चय के 
ज्ञान को उड़ाकर जो राग का ज्ञान हो तो वह प्रमाराज्ञान ही नहीं है । 
अहाहा ! भ्रनादि-अनन्त चलाचलता रहित स्वसंवेद्य प्रगटवस्तु चेतन्य- 
स्वभावभावमय है ।. आत्मा -वीतराग-सव्वेज्ञस्वरूप चेतन्यस्वभावभाव 
है तथा वह चेतन्य की निर्मेल परिणत्ति द्वारा जाना जाए - ऐसा प्रत्यक्ष 
है। तीन लोक के नाथ वीतराग-सवेज्ञ परमात्मा समवशरणा सभा में 
इन्द्रों से ऐसा कहते थे कि प्रभु ! जेसे हम वीतराग-सर्वज्ञ हैं, वेसे ही तुम 
भी वीतराग-सव्वेज्ञस्वरूप हो । हम वीतरागस्वभाव में से ही वीतराग-सरव्वज्ञ 
हुये हैं। इसलिए कहते हैं कि वीतराग चेतन्यस्वरूप श्रात्मा वीतराग परिणति 
द्वारा जाना जा सके -ऐसा प्रत्यक्ष है। श्रहाहा ! वीतरागदेव ने वस्तु को 
वीतराग 'ज्ञ” स्वरूप कही है तथा .इसको जाननेवाली परिणति भी 
वीतरागतामय ही कही है। प्रभु ! यदि तू जिनस्वरूप न हो तो जिनपना 
पर्याय में कहाँ से प्रगट होगा ? भ्रह्म ! तू चेतन्‍्यस्वभावी आत्मा जिनस्वरूप 
ही है और तुझे जाननेवाली पर्याय वीतराग परिणति ही है। यही वीतराग 
परिणति धर्म है। लोगों को यह तत्त्वसमभने की तो फुरसत नहीं 
मिलती और सामायिक, प्रतिक्रमण आदि क्रियाकाण्ड करके धर्म मानते 
हैं। बापू ! इन सब राग के प्रकारों से चेतन्यस्वरूप तो आत्मा नहीं 
जाना जाता । जप 
अब आगे कहते हैं कि जैसे सुये जाज्वल्यमान प्रकाशित होता है, 

उसीप्रकार यह भगवान आत्मा चेतन्य के प्रकांश द्वारा अतिशयरूपं से 
प्रकाशित हो रहा है; किन्तु भाई ! राग के अंधेरे में यह तुओे दिखाई नहीं 
देता । राग का अन्धकार तो अचेतन है। दया-दान-ब्रत-भक्ति इत्यादि के 
जो राग हैं, वे तो अंधेरे हैं; इस अंधेरे में चेतन्य आत्मा कैसे दीखे ? यह 
तो चकचकित ज्ञानस्वभाव की वीतरागी परिणति द्वारा जाना जाता है 
ओर तव व्यवहार - राग का भी ज्ञान हो जाता है | ऐसा वीतराग का मार्ग 
यथार्थ ु समझे बिना वेचारे - अ्ज्ञानीजन कुछ का कुछ मानकर, श्रन्यथा 
क्रियायें करके जीवन निष्फल कर रहे हैं और अ्रनन्तकाल से संसार की 
रखड़पट्टी में दु:खी हो रहे हैं । | । 
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अग्रब कहते हैं कि जगमगाती ज्योतिस्वरूप चेतन्य श्रात्मा स्वयं 
जीव है। जसे रंग, राग व भेद को पुद्गल सिद्ध किया है; उसीप्रकार अ्रब 
अतिशयरूप से प्रकाशित होता हुआ यह चेतन्य आत्मा ही स्वयं जीव है - 
यह सिद्ध करते हैं। यहाँ श्रकेला चेतन्यस्वभाव सिद्ध नहीं करना है, जीव 
सिद्ध करना है; इसलिए कहते हैं कि अनादि-अ्रनन्‍्त चलाचलतारहित 
स्वसंवेद्य प्रगट चेतन्यस्वभावमय वस्तु स्वयं जीव है । 


लोग तो ऐसा मानते हैं कि जो चले-फिरे, वह त्रसजीव तथा जो स्थिर 
रहे, वह स्थावरजीव । शझरे, भगवान ! जीव की यह व्याख्या ही खोटी 
है। प्रभु! तू त्रस भी नहीं तथा स्थावर भी नहीं । तू रागी भी नहीं 
तथा हेषी भी नहीं । तू पुण्य-पाप-कमे-शरी रवाला भी नहीं । अरे ! तू तो 
चंतन्यस्वभावी जीव है । जिसको ऐसी प्रतीति आवबे तथा यही ज्ञान में ज्ञात 
हो, उसने ही जीव का सही स्वरूप समझा व आत्मा का यथार्थज्ञान किया, 
यह कहा जायेगा। नवतत्त्वों में भिन्नरूप से रहते हुये आ्रात्मा को तभी 
यथाथे जाना व माना कहा जा सकता है । 


नवतत्त्व में अजीवतत्त्व तो भिन्न है। प्रुण्य-पाप-आ्राख़व-बन्धतत्त्व 
भी भिन्न हैं । जब जीव दूसरे तत्त्वों से भिन्न है तो वह कैसा है ? ऐसा प्रश्न 
उत्पन्न होने पर कहते हैं कि यह तो चेतन्यस्वभावमय स्वयं जीव है । यह 
शुद्धजीव ही सम्यग्दर्शन का विषय है। ऐसा चेतन्यस्वभावी जीव जब 
स्वसंवेदनज्ञान में जाना जाता है, तब रागादिभाव व्यवहार से जाने हुए 
प्रयोजनवान हैं - यह बात इस शास्त्र की १२वीं गाथा में ली है । 


यह अतिशयरूप से चकचकित प्रकाशमान वस्तु स्वयं जीव है। 
जैसे जगत का सूयें स्वयं प्रकाशित होता है तथा अन्य वस्तुओं को भी 
प्रकाशित करता है; उसीतरह आत्मा स्वयं प्रकाशमान ज्योति श्रन्य 
धर्मास्तिकाय, अ्रधर्मास्तिकाय इत्यादि को भी है पने तथा रागादि को 
भी है पने प्रकाशित करता है। इसप्रकार भगवान चेतन्यस्वभाव है पने 
सबको जानता है। जिसने भगवान श्रात्मा को जाना है, वह जानता है 
कि ये सब अन्य वस्तुए हैं; परन्तु वह अ्रन्य सर्व को परज्ञेयरूप से जानता है. 
रागादि को भी परज्ञेयरूप से ही जानता है । 

यह शास्त्रज्ञान भी परज्ञेय है। जो मात्र शास्त्रज्ञान में ही निमग्न 
हैं, वे परशेय में निमग्न हैं। और जो परज्ञेय में निमग्न हैं, वे स्वज्ञेय 
(चैतन्यस्वभावमय शुद्धात्मा) का अनादर करते हैं। ग्रात्मज्ञान से शुन्य 
क्षयोपशमज्ञानी पण्डितों को ऐसा लगता है कि "मैं इतना बड़ा पण्डित हूं, 
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इतने सारे शास्त्रों का ज्ञाता हूँ, क्या यह सब कुछ नहीं है ? क्या इतनी 
सब मेहनत बेकार हुई ?” उनसे कहते हैं कि हाँ, भाई ! जरा सुन ! 
शास्त्रज्ञान को तो बन्ध अ्रधिकार में 'शब्दज्ञान' कहा है - शब्दज्ञान कोई 
ग्रात्मज्ञान नहीं है । शब्दज्ञान कहो या परज्ञेय कहो-एक ही बात है । 
ज्ञानी शास्त्रज्ञान या क्षयोपशमज्ञान को भी परज्ञेयपने जानते हैं । 


इसप्रकार वर्णादिभाव तथा रागादिभाव जीव नहीं हैं, किन्तु चेतन्य- 
भाव ही जीव है । इसप्रकार जीव ज्ञान की पर्याय में इन भावों को ज्ञेय 
बनाता हुआ चेतन्यस्वभावमय प्रत्यक्ष - प्रगट है । | 


भ्रब काव्य द्वारा यह समभाते हैं कि चेतनत्व ही जीव का योग्य 
लक्षण है :- ह 


(शार्दूलविक्रीड़ित 


वर्णाद्रः सहितस्तथा विरहितो ह्धास्त्यजोबो यतो 
नामृतेत्वम्ुपास्थ पश्यति जगज्जीवस्य तत्त्वं ततः। 
इत्यालोच्य विवेचर्क: सघ्ुचितं नाव्याप्पतिव्यापि वा 

व्यक्त व्यंजितजीवतत्वमचलं चेतन्यमालंब्यताम्‌ ॥॥४२॥। 


श्लोकार्थ :- [ यतः श्रजीबः श्रस्ति द्ेघा] भ्रजीव दो प्रकार के हैं - 
[ वर्णाद्येः सहित: | बर्णादिसहित [तथा विरहितः] और वर्णादिरहित ; 
[ततः ] इसलिये [ अ्रमुतेत्व[॒ उपास्य ] अमृतेत्व का आश्रय लेकर भी 
(अर्थात्‌ अमृतत्व को जीव का लक्षण मानकर भी) [जीवस्य तत्त्व] 
जीव के यथार्थस्वरूप को [जगत्‌ न पश्यति] जगत्‌ नहीं देख सकता - 
[इति श्रालोच्य | इसप्रकार परीक्षा करके [विवेचकः | भेदशानी पुरुषों ने 
[न अ्रव्यापि श्रतिव्यापि वा] भ्रव्याप्ति और अतिव्याप्ति दुषणों से रहित 
[ चेतन्यम्‌ | चेतनत्व को जीव का लक्षण कहा है, [समुचित ]वह योग्य है। 
[ व्यक्तं | वह चेतन्यलक्षण प्रगट है, [ व्यज्ज्जित-जीव-तत्त्वम्‌] उसने जीव के 
यथाथस्वरूप को प्रगट किया है और [ श्रचलं] वह भ्रचल है - चलाचलता- 
रहित सदा विद्यमान है। [आलम्ब्यताम्‌] हे जगत्‌ ! उसी का अ्रवलम्बन 
करो ! (उससे यथार्थ जीव का ग्रहरा होता है ।) 


भावार्थ ४- निश्चय से वर्रादिभाव - वर्णादिभाव में रागादिभाव 
का हैँ -जीव में कभी व्याप्त नहीं होते, इसलिये वे निश्चय से जीव 
कि ४ हैं ही नहीं; उन्हें व्यवहार से जीव का लक्षण मानने पर भी 
व्याप्ति नामक दोष आता है, क्योंकि सिद्धजीवों में वे भाव व्यवहार से 
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भी व्याप्त नहीं होते । इसलिये वर्णादिभावों का आश्रय लेने से जीव का 
यथार्थस्वरूप जाना ही नहीं जाता । 

यद्यपि अमूर्तत्व सर्व जीवों में व्याप्त है, तथापि उसे जीव का लक्षण 
मानने पर अतिव्याप्ति नामक दोष आता है, कारण कि पाँच अजीवद्रव्यों 
में से एक पुद्गलद्गव्य के श्रतिरिक्त धर्म, अ्धर्म, आकाश, काल - ये चार द्रव्य 
श्रमृूत होने से जेसे श्रमूतंत्व जीव में व्यापता है, वैसे ही चार श्रजीवद्रब्यों 
में भी व्यापता है; इसप्रकार अतिव्याप्ति दोष श्राता है । इसलिये अमू्तेत्व 
का आश्रय लेने से भी जीव का यथार्थस्वरूप ग्रहण नहीं होता । 

चेतन्यलक्षण सर्व जीवों में व्यापता होने से श्रव्याप्ति दोष से रहित 
है और जीव के श्रतिरिक्त किसी अन्यद्रव्य में व्यापता न होने से श्रति- 
व्याप्ति दोष से भी रहित है और वह प्रगठ है; इसलिये उसी का आश्रय 
ग्रहण करने से जीव के यथार्थस्वरूप का ग्रहण हो सकता है । 
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यहाँ आ्राचायें कहते हैं कि भ्रजीव दो प्रकार के हैं। (१) वर्णादि- 
सहित तथा (२) वर्णादिरहित | वर्णादिरहित श्रमूर्तपने को जीव का 
लक्षण मानकर भी जगत जीवद्रव्य के यथार्थस्वरूप को नहीं समभ सकता । 
यह चैतन्यस्वभावी जीव तो ज्ञानलक्षण से लक्षित है। राग या अमृतंपते 
के लक्षण से नहीं पहचाना जा सकता, क्योंकि अ्रमूते तो अन्यद्रव्य भी हैं । 

हिसा-भूठ आदि अशुभभावों से तो आत्मा जाना ही नहीं जाता, 
किन्तु दया-दान-ब्रत-भक्ति झादि शुभभावों से भी आत्मा नहीं जाना 
जाता; क्‍योंकि शुभाशुभभाव तो आत्मा के विकार हैं। वे अचेतन हैं, 
क्योंकि शुद्धचेतन्य में वे व्याप्त नहीं होते । रागादिभाव चेतन के लक्षण 
नहीं हैं कि जिनसे श्रात्मा की पहचान हो सके। तथा अमूतंपना श्रात्मा के 
अतिरिक्त अन्यद्रव्यों में भी है, इसकारण श्रमूर्तपने द्वारा भी भ्रात्मा को 
ग्रन्यद्रव्यों से भिन्न नहीं जाना जा सकता | श्रात्मा को श्रन्यद्र॒व्यों से भिन्न 
जानना हो तो एक चेतन्यलक्षण से ही जान सकते हैं। परद्रव्य से भिन्न 
निजस्वरूप का अनुभव चैतन्यलक्षरा से ही होता है । 

इसप्रकार परीक्षा करके भेदज्ञानी पुरुषों ने अ्रव्याप्ति तथा श्रति- 
व्याप्ति दोष से रहित चैतन्यपने को जीव का लक्षण कहा है । रागादि भाव 
जीव की सब अवस्थाओं में व्याप्त नहीं होते, इसलिए रागादि को जीव 
का लक्षण मानने पर अव्याप्ति दोष श्राता है। तथा श्रमूर्तपना अन्यद्रव्यों 
में भी है, अतः उसे जीव का लक्षण मानने पर अतिव्याप्ति दोप श्राता है । 


कलश ४२ | - [ ३६५ 


यह बात तो लोगों को सुनने के लिए भी नहीं मिलती; इसलिए 
ब्रत-उपवास-दया-दान आदि क्रियाश्रों में धर्म मान लेते हैं, इन्हीं से आत्म- 
लाभ होगा - ऐसा मान बेठे हैं। भाई! ये सब तो राग की क्रियायें हैं, 
जड़ हैं, अचेतन हैं, इत जड़क्रियाओ्रों से चेतन आत्मा को लाभ कंसे हो ? 
अमूर्तपने द्वारा भी आत्मा नहीं जान सकते; क्योंकि अमू्तपना तो धर्म, 
ग्रधमं, आकाश व काल - इन अन्यद्रग्यों में भी है । श्रतः ऐसा जानकर 
धर्मी जीवों ने चेतन्य को जीव का निर्दोष लक्षण कहा है। 


जानना “जानना ““जानना - यह जानना ही चेतन्यतत्त्व का 
लक्षण है भ्र्थात्‌ ज्ञानलक्षण द्वारा आत्मा का लक्ष्य करने पर उसका 
अनुभव हो सकता है। अहाहा ! ज्ञानलक्षण से लक्ष्य - श्रात्मा को ग्रहण 
करने प्र ग्रात्मानभव होता है। दया-दानादि से आत्मा का ग्रहण नहीं 
होता; क्योंकि ये श्रात्मा के लक्षण नहीं हैं, ये तो सब राग हैं। राग की 
आत्मा में अ्व्याप्ति है। राग आत्मा की सम्पूर्ण अ्रवस्थाश्रों में व्याप्त 
होकर नहीं रहता । कथंचित्‌ संसारावस्था में व्याप्त हो, परन्तु मोक्षदशा 
में तो सर्वथा ही नहीं है। अत: कसा भी मन्दराग हो, तथापि राग से आत्मा 
नहीं जाना जा सकता । इसीतरह अमतंपने से भी प्रात्मा का ग्रहण नहीं 
होता, क्‍योंकि अमतंपने द्वारा आत्मा को जानने में अतिव्याप्ति दोष आता 
है। ऐसा विचारकर भेदज्ञानी जीवों ने चेतन्यपने को जीव का लक्षण कहा 
है। अहाहा ! ज्ञान के परिणमन की जो दशा है, वह लक्षण है; उसके 
द्वारा ही आत्मा जाना जाता है। त्रिकाली चेतन्यतत्त्व को लक्ष्य करके 
ज्ञान का जो परिणमन होता है, उस परिणमन की दशा में भगवान आत्मा 
जाना जाता है। यह ज्ञान के परिणमन की क्रिया ही धर्म है। 


अब कहते हैं कि चेतन्यपने को जीव का लक्षण मानना ही योग्य है 
क्योंकि यह लक्षण श्रव्याप्ति व अतिव्याप्तिं आ्रादि दोषों से रहित है। 
अहाहा ! किसप्रकार न्याय व युक्ति से बात की है। 


भगवान गआत्मा में से अनन्‍त-अभ्रनन्त केवलज्ञानपर्यायें प्रगट होती 
हैं, तथापि कुछ भी कमी नहीं होती - ऐसा यह ज्ञान का रसकंद है । यह तो 
ज्ञान का मूल है। इसमें से ज्ञान अटटपने निकलता ही रहता है - ऐसा 
आत्मा वत्तमान ज्ञान की पर्याय द्वारा जाना जाता है अर्थात्‌ वत्त मान ज्ञान 
की पर्याय जब ज्ञायकस्वभावी आत्मा का लक्ष्य करे, तब यह ज्ञायकविम्ब 
है! - इसप्रकार आत्मा जान लिया जाता है, इसी का नाम सम्यग्दशन है । 
पह ज्ञान की क्रिया ही धर्म की क्रिया है। इसप्रकार ज्ञानलक्षण आत्मा 
का समुचित अर्थात्‌ योग्य लक्षण है । 
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श्रागे कहते हैं कि आत्मा का वह चेतन्यलक्षरा प्रगट है। चेतन्य को 
जाननेवाली पर्याय प्रगट है, इसलिए चेतन्यलक्षण प्रगट है। इस प्रगट 
चंतन्यलक्षण द्वारा आ्रात्मा ज्ञानस्वरूप त्रिकाल है - ऐसा जान सकते हैं । 
अहाहा ! आत्मा तो गुणों का अभ्रजायबघर' है। वह अ्रनन्तगणरूप आाश्चयों 
से भरपुर है। वत्तंमान ज्ञान की पर्याय उसको जानती है । जो ज्ञात होता है 
वह आत्मा तो अ्रनन्‍्त व अमाप है। ऐसा आत्मा तो लोगों के हाथ श्राता 
नहीं, भ्रत: बेचारे क्‍या करें, ब्रत-तप आदि में जुट जाते हैं। भाई ! तू ये क्रियायें 
तो अनन्तकाल से करता आ रहा है, ये आत्मा के लक्षण नहीं हैं । 


धर्म की विधि बताते हुए आचारय॑ कहते हैं कि इन्द्रियों को बन्द 
कर, उनके विषयों पर से लक्ष्य हटाकर तथा मन में उठनेवाले विकल्पों का 
भी लक्ष्य छोड़कर, अन्दर चेतन्यस्वभावी भगवान आत्मा को चेतन्यलक्षण 
द्वारा अनुभवना ही सम्यग्दशेनरूपी धर्म प्राप्त करने की रीति है। श्रात्मा 
चेतन्यबिम्ब है । चेतन्य की प्रगट ज्ञानदशा इसका लक्षण है । 


प्रभ ! इस लक्षण द्वारा अ्रन्दर आत्मा में जा ! उसे देख ! तो तुभे 
उसका अनभव होगा। अहाहा ! ज्ञान की पर्याय अन्तर्मुख होकर स्व को 
जानती है, तब अद्भत अनन्तगुण का चेतन्य-गोला ज्ञान में श्रा जाता है । 
तथा उसमें जो अनन्तगरा भरे हैं, उन्हें भी ज्ञान देख लेता है । 


भाई ! तू अपने आत्मा को पकड़कर कब अनुभव कर सकता है ? 
जबकि तू अ्रपनी ज्ञान की पर्याय को - लक्षण को पकड़कर स्व में ले जाये 
तब ही तू स्वरूप का भ्रनुभव कर सकता है। इसके श्रलावा चाहे जितनी 
मन्दराग की क्रिया करे, उनसे आत्मा नहीं जाना जा सकता | यद्यपि राग की 
मन्दता, दान देने आदि के भाव ज्ञानी को भी आ ते हैं; परन्तु उनसे आत्मा 
नहीं जाना जा सकता - सम्यग्दर्शन नहीं होता । आत्मा तो चेतन्यलक्षण 
प्रगट ज्ञान की पर्याय को अंदर में ढालने से पकड़ा जा सकता है । 


अब कहते हैं कि जीव का चेतन्यलक्षण व्यक्त - प्रगट है तथा उसने 
जीव के यथार्थस्वरूप को प्रगट किया है। जानने की जो दशा है - वह 
लक्षण है, प्रगट है और उसने सम्पूर्ण ज्ञायक को प्रगट किया है। श्रह्महा ! 
ज्ञान की पर्याय को ज्ञायकभाव की श्रोर कूकाकर चंतन्यलक्षण ने ज्ञायक 
को प्रगट किया है। वत्तंमान ज्ञान की पर्याय को अन्तर में भुकाने पर 
शुद्ध चेतन्यस्वभावमय जीव का अनुभव होता है तथा उस अनुभव के द्वारा 
जीव का यथार्थस्वरूप प्रगट होता है । 
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: प्रश्न ः- परन्तु ऐसा आ्रात्मा दिखाई तो नहीं देता ? 
उत्तर :-भाई ! तू इस आत्मा को देखने के लिए अन्दर जाता ही 
कब है ? यदि देखने का प्रयत्न करे तो क्‍यों नहीं दीखेगा ? अवश्य दीखेगा। 
ज्ञान-नेत्र उघाड़कर अन्दर देखो तो दिखाई देगा | भाई ! आत्मा दिखाई 
नहीं देता' और "मैं मुझको ही नहीं दीखता”- ये सब कहनेवाला कौन है ? 
यह निर्णय किसने किया है कि मुझे आत्मा दिखाई नहीं देता है। भरे, 
जिसने यह कहा या निर्णय किया, वही तो स्वयं आत्मा है । “नहीं दीखता' - 
ऐसा नकारात्मक ज्ञान दीख गया न ? वह जिसे दीख गया, वही आत्मा 
है। यह निर्णाय स्वयं ज्ञान की पर्याय में हुआ है तथा ज्ञान ने किया है । 
जिसमें उक्त निर्णय हुआ व जिसने यह निर्णय किया, वह "ज्ञान! ही स्वयं 
श्रात्मा है। तू उस पर्याय को ग्रहण करके अन्दर जा | तो वह आनन्द का 
नाथ भगवान जरूर दिखाई देगा | 
भगवान आत्मा त्रिकाल ज्ञानस्वरूप है तथा उसकी वत्त॑मान पर्याय 
में भी ज्ञान का अंश प्रगट है। जो ज्ञान का अंश प्रगट है, उस ज्ञानलक्षण 
द्वारा त्रिकाली ज्ञायकस्वभाव को पकड़ ! तथा उसी का अनुभव कर ! ! 
यह आत्मा ज्ञानलक्षण से अनुभव में आ सकता है, क्‍योंकि वही ज्ञायक का 
वास्तविक लक्षण है। जाननेवाली पर्याय वत्तमान में प्रगट है । यदि प्रगट 
न हो तो 'यह शरीर है, राग है' - ऐसा कौन जानेगा ? अतः पर्याय प्रगट 
है। यद्यपि ज्ञानपर्याय पर को जानती है; तथापि वह पर का लक्षण नहीं है, 
ज्ञानपर्याय तो स्वद्रव्य का ही लक्षण है । इसको अन्तर में फुकाकर देख ! 
तुझे आत्मा अवश्य दिखाई देगा और सम्यग्दशेन होगा । यह मागं तो कभी 
सुना नहीं । अरे, तू 'अ्रहिसा परमो धर्म! का अर्थ भी गलत समभता है। 
किसी जीव को नहीं मारना, उनकी दया पालना - बस, यही धर्म है और 
यही सब धर्मों का सार है - ऐसी प्ररूपणा करता है और बाह्यक्रिया के 
आचरण में ही धर्म मानता है । 
प्रश्न: - ज्ञानक्रियाध्यां मोक्ष - ऐसा कहा है न ? 
उत्तर :- परन्तु भाई ! उसका अर्थ क्‍या है ? आत्मा जो त्रिकाल 
शानस्वरूप है - उसका ज्ञान करना तथा उसी ज्ञानस्वरूप में ठहरना- 
ये ही 'ज्ञान और क्रिया' हैं। यहाँ तो सन्त जाहिर करते है कि प्रभु ! तू 
जान की पर्याय से ज्ञात हो - ऐसा तेरा स्वरूप है। लाख बात की बात 
8०3 3 यही सार है। हा ज्ञान की पर्याय पर को जानने का 
कक हे हे का लक्षण नहीं है; इसलिए जाननेवाली पर्याय 
जायकस्वभाव में ढाल ! इससे ही तुझे ज्ञायक का स्वरूप प्रगट होगा । 
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हे यहाँ दो बातें कही हैं। प्रथम बात तो यह है कि जीवतत्त्व को 
चंतन्यलक्षण से जानना, क्योंकि चेतन्‍्यपने को जीव का लक्षण कहा है। 
दूसरी बात यह है कि वह लक्षरा प्रगट है। इसी बात को स्पष्ट करते हुए 
कहते हैं कि जाननेवाली जो पर्याय प्रंगट है -उस पर्याय से आ्रात्मा जाना 
जाता है श्लौर.जो जानने में आ्राता है, वह आत्मा तो त्रिकाल प्रगठ है। 
प्रश्न :- वह शआ्रात्मा हमें समभ में क्‍यों नहीं भ्राता ? 

उत्तर :- उसको जानने के लिए जितनी आ्रावश्यकता महसूस होनी 
चाहिये, उतनी तुम्हें महसूस कहाँ होती है ? जिस सूक्ष्म उपयोग से वह 
पकड़ में श्राता है, वेसा सुक्ष्म उपयोग तुमने प्रगट ही कहाँ किया है ? आत्मा 
स्थूल उपयोग से पकड़ में नहीं भझ्राता, किन्तु सूक्ष्म उपयोग से उसका ग्रहण 
होता है। अज्ञानी उपयोग को सुक्ष्म नहीं करता है, इसकारण उसे आ्रात्मा 
का ग्रहण नहीं होता । ज्ञायक की ओर भुकी हुई मति-श्रुतज्ञान की पर्याय 
ही सूक्ष्म उपयोग है। इसके द्वारा ही ज्ञायक आत्मा का ग्रहण होता है । 


गरहा | त्रिलोकीनाथ: तीर्थकरदेव का फरमान है कि तेरा चेतन्य- 
लक्षण तो तुझे प्रगट है। प्रभु ! यदि लक्षण बिल्कुल प्रगट ही न हो तो 
लक्ष्य को पकड़तना कठिन पड़ेगा, परन्तु ऐसा नहीं है । चेतन्यलक्षण तो प्रगट 
ही है; इसलिए प्रगट ज्ञांनलक्षण से लक्ष्य ज्ञायक को पकड़ ! इसी से गुप्त 
ज्ञायकवस्तु प्रगट होगी । अहाहा ! क्यो श्लोक है ? ऐसी बात शअन्यत्र कहीं 
नहीं है । यहाँ ज्ञान की पर्याय में सम्पूर्णा ज्ञायकवस्तु श्रा जाती है - ऐसा 
श्र्थ नहीं है; परन्तु ज्ञान कीं पर्याय में ज्ञायकवस्तु का सामथ्यं कितना है, 
यह भासित हो जाता है । ज्ञायकद्रव्य यदि पर्याय में श्रा जाये तो पर्याय का 
नाश होते ही, द्रव्य का भी नाश हो जायेगा | द्रव्य तो ध्रुव है और पर्याय 
उसका एक अंश है | इसकारणा पर्याय में सम्पूर्ण द्रव्य केसे आ सकता है ? 
ज्ञायकवस्तु तो त्रिकाल जैसी है, वेसी ही है - इसकी दृष्टि करने पर ज्ञान- 
पर्याय में ऐसा भासित होता है कि वस्तु ज्ञायकभावपने सदाकाल है। प्रगट 
पर्याय जब ज्ञायक में भुकती है, तव वह प्रगट दिखाई देती है । 


अब कहते हैं कि श्रात्मा अचल है। चैतन्यलक्षण चलाचलतारहित 
है तथा सदा मौजूद है। वह चेतन्यलक्षण स्व में से हटकर जड़ में या राग 
में नहीं जाता । त्रिकाली ज्ञानलक्षण तो श्रुव है। इसलिए कहते हैं कि हे 
जगत के जीवो ! तुम उस श्रुवतत््व का ही अवलम्बन करो ! तथा निमित्त 
व राग का अवलम्बन छोड़ो! - क्‍योंकि राग या पर के अ्रवलम्बन से 
कल्याण नहीं होता है । | 
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कलश ४२ के भावार्थ पर प्रवचन 


निश्चय से जीव में वर्णादि व रागादि भाव -व्यापते नहीं हैं। वे 
एकसमय की पर्याय में हैं, भगवान ज्ञानस्वरूपी आत्मा में रंग-रागादि कहाँ 
हैं? इसलिए वे निश्चय से जीव के लक्षण नहीं हैं । 


व्यवहार से रागादिभाव श्रात्मा में हैं। ऐसा मानने पर भी दोष 
आ्राता है, क्योंकि सिद्धों में तो ये भाव व्यवहारं से भी नहीं हैं। अतः 
ग्रव्याप्ति दोष आता है। यदि वर्णादिभाव जीव के हों तो सरदेव जीव में 
रहने चाहिए। जीव का लक्षण शअमूर्तत्व मानने में भी अ्रतिव्याप्ति दोष 
आता है, क्योंकि जीव के सिवाय अन्यक्रव्यों में भी अ्रमूतेत्व पाया जाता है 
चेतन्यलक्षण सब जीवों में व्याप्त होने से यही यथार्थ -सच्चा > निर्दोष 
लक्षण है, इसी लिए इसी का आश्रय करना चाहिए.। क्योंकि वर्सादिभावों 
का आश्रय करने से यथार्थस्वरूप की पहचान नहीं होती । 


शंका :- व्यवहार व निश्चय - दोनों के ही आश्रय से सम्यग्दर्शन 
होता है, ऐसा मानो; अ्रन्यथा एकान्‍्त हो जायेगा ? 


ससाधान :- भाई ! ऐसा नहीं है। जबतक पूर्णावीतरागता न हो, तब 
तक व्यवहार होता है; परन्तु व्यवहार से निश्चय नहीं होता । सम्यश्शान 
व चारित्र में अल्पता है, इसकारंणा साधक को व्यवहार होता है; परल्तु 
राग साधन नहीं है । मन्दराग भी राग ही है । मन्दराग से पुण्यबन्ध भले 
हो, किन्तु उससे भ्रबन्धस्वभावी आत्मा हाथ नहीं आता । 


भाई यह मनुष्य जीवन व्यर्थ चला जायेगा। अधिकांश जीव 
(आयक्षेत्र के) तो मरकर तिर्यड-च हीं होते हैं; क्योंकि श्रार्य मांस, शराब 
श्रादि का सेवन तो करते नहीं हैं; श्रतः नरक में तो जाते नहीं हैं तथा धर्म॑ 
का स्वरूप जाना नहीं है, जिससे उत्कृष्ट पृण्य बंधे; सत्शास्त्रों को पढ़ने 
की भी फुरंसत नहीं है, सोरे दिन संसार में पाप की प्रवृत्ति करते हैं। 
इसश्रकार ऐसी स्थिति में ही देह छूट जाती है, अत: मरकर पशु होते 
हैं। तियेञ्चों की संख्या भी अ्रधिक है। ऐसा अवसर मिला और फिर भी 
यदि तत्त्व नहीं समझा और व्यवहार में ही श्रटक गया तो अवसर तो 
चला जायगा। भरे रे ! धर्म के नाम पर लोग कुधर्म का ही सेवन करते हैं। 


भश्न :- देश का भला तो करें कि. नहीं ? 


हे उत्तर :-अरे भाई ! देश का भला कौन कर सकता है ? 'मैं देश 
| भला कर सकता हूँ - यह मान्यता ही सिथ्यात्व है। किसका देश ? 
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क्या यह देश तेरा है ? यह तो परक्षेत्र है। तेरा देश तो असंख्यातप्रदेशी 
चंतन्यस्वरूप भगवान आत्मा है । 
प्रश्न ः- यह देश व्यवहार से तो हमारा है न ? 
उत्तर :- भाई ! व्यवहार तो कहने मात्र का है। यह तेरा देश नहीं 
है। अरे, जब राग ही तेरा नहीं है तो देश तेरा कहाँ से होगा ? राग तो 
संयोगीभाव है, स्वभावभाव तो चेतन्यलक्षण है । 
यहाँ आनन्द को जीव का लक्षण नहीं कहा, क्योंकि वह प्रगट नहीं 
है; चेतन्य की पर्याय प्रगठ है, इसकारण चैतन्य को जीवलक्षण कहा है। 
| उत्पाद-व्यय-प्रौव्य' लक्षण तो वस्तु को सिद्ध करने के लिए कहा है। 
जहाँ “उत्पाद-व्यय-प्रोव्ययुक्तः सत्‌ - ऐसा कहा है, वहाँ विकारी उत्पाद 
को जीव का लक्षण कहा है; परन्तु यह भिन्न बात है, इस लक्षण द्वारा तो 
वस्तु की स्थिति सिद्ध करना है। यहाँ तो चेतन्यस्वभाव ज्ञान की पर्याय से 
ही जाना जाता है, इसलिए ज्ञान को ही आत्मा का लक्षण कहा है। 
अ्रब 'जबकि ऐसे लक्षण से जीव प्रगट है, तब भी अज्ञानीजनों को 
उसका श्रज्ञान क्‍यों रहता है ? - इसप्रकार झ्राचायंदेव आ्राश्चयं तथा खेद 
प्रगट करते हैं :- 
(वसन्ततिलका ) 
जीवादजीवमिति लक्षणतो विभिन्न 
ज्ञानी जनोइनुभवति स्वयमुल्लसंतम्‌ । 
अज्ञानिनो निरवधिप्रविजुम्भितो<्यं 
मोहस्तु तत्कथमहों बत नानटीति ॥४३॥। 
श्लोकार्थ :- [इति लक्षणतः | यों पूर्वोक्त भिन्न लक्षण के कारण 
[जीवात्‌ श्रजीवम्‌ विभिन्‍न ] जीव से अजीव भिन्न है [स्वयम्‌ उल्लसन्तम्‌ | 
उसे (अजीव को) अपने आप ही (स्वतंत्रपने, जीव से भिन्नपने) विलसित 
होता हुआ - परिणमित होता हुआ [ज्ञानी जनः ] ज्ञानीजन [श्रनुभवति ] 
अनुभव करते हैं; [तत्‌] तथापि [अ्रज्ञानिनः] अज्ञानी को [निरवधि- 
प्रविजुम्भित: भ्रयं मोहः तु] अ्मर्यादरूप से फैला हुआ यह मोह ( अर्थात्‌ 
स्व-पर के एकत्व की भ्रान्ति) [फथम्‌ नानटीति] क्‍यों नाचता है ? [श्रहो 
बत ] - यह हमें महा आश्चर्य और खेद है ! 
कलश ४३ पर प्रवचन 
इसप्रकार ज्ञानी पूर्वोक्त लक्षण से जीव से श्रजीव को भिन्न करके 
राग को आत्मा के चैतन्यस्वभाव से भिन्न अनुभव करते हैं। श्रनुभव में 
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राग नहीं आता, बल्कि भिन्न ही रह जाता है। राग भर्थात्‌ देव-गुरु-शास्त्र 
की भेदरूप श्रद्धा, शास्त्रों को पढ़ने का विकल्प तथा पंचमहाब्रत का भाव 
इत्यादि । धर्मात्माजीवज्ञानलक्षण से लक्षित आत्मा का अनुभव होने पर, 
राग को ज्ञान के अनुभव से भिन्न जानते हैं। अनुभव के बिना राग जुदा है 
- ऐसा कोई कहे उसकी यहाँ बात नहीं है। यहाँ तो स्वानुभव की ज्ञान- 
परिणति में राग नहीं आता - इसकी बात है । 


दया-दान-वब्रत आदि के विकल्प श्रजीव हैं, क्योंकि चेतन्यलक्षण से 
आत्मा का अनुभव करने पर ज्ञान के वेदन में आनन्द का वेदन आता है, राग 
का वेदन नहीं आता; किन्तु वह भिन्न रह जाता है; इसलिए वे दया-दान 
आ्रादि के विकल्प अजीव हैं, जीव से भिन्न हैं। आचार्य आश्चय व्यक्त करते 
हुए कहते हैं कि अ्ज्ञानी को अ्रनादि से भ्रमर्यादरूप से फेला हुआ - यह मोह 
क्यों नाचता है ? श्रर्थात्‌ ज्ञान व राग - इन दोनों में एकपने की भ्रान्ति क्‍यों 
होती है ? तू तो ज्ञायकस्वभावी भगवान है न ? अरे यह राग तो भ्रवेतन 
है। प्रभु ! तुझे इन दोनों में एकपने की अ्रान्ति कैसे हो गई है? अहाहा ! 
आत्मा शुद्ध ज्ञानानन्दस्वभावी वस्तु है। ज्ञानलक्षण से उसका अनुभव 
करते पर राग अनुभव से भिन्न रह जाता है, इसलिए राग मुर्दा है, उसमें 
चेतनता नहीं है। आचार्य अ्मृतचन्द्रदेव कलश में “अहो बत नचानदीति' - 
ऐसा कहकर प्रशस्त खेद व आश्चर्य व्यक्त करते हैं । 


भाई ! शास्त्र बाँचने से ज्ञान नहीं होता । शास्त्र पढ़ने के काल में जो 
ज्ञानपर्याय होती है, वह तो उस पर्याय का जन्मक्षण है; इसकारण ज्ञान- 
पर्याय हुई है। यह परलक्ष्यी ज्ञान सम्यग्ज्ञान नहीं है। सम्यग्ज्ञान तो ज्ञान- 
नक्षण द्वारा ज्ञायक का अनुभव करने पर उत्पन्न हुए ज्ञान का नाम है। 
जैसा ज्ञान (आत्मा) का स्वरूप है, उसीप्रकार ज्ञान का जो नमूना पर्याय में 
नगठ होता है उसका नाम सम्यग्ज्ञान है। अहाहा ! आत्मा तो विज्ञानघन 
है, इसमें अन्य किसी का प्रवेश नहीं है। भगवान आत्मा तो ज्ञान व श्रानन्‍्द 
से भरा हुआ पूर्ां प्रभु है, उसमें जरा भी अ्रवकाश नहीं है | ही रा-मारिक 
तो अन्दर आ्राकाशप्रदेश का भ्रवकाश होता है, किन्तु भगवान आत्मा 
जान वे आनन्द का घनपिण्ड है, इसमें तो किचित भी अवकाश नहीं है। 
ऐसा होते हुए भी आचारय॑ आश्चर्य व्यक्त करते हैं कि आत्मा को राग- 
सहित माननेरूप अमर्याद फैला हुआ यह मोह अर्थात्‌ स्व-पर के एकल्वरूप 
भआात्ति क्यों नाचती है ? आचार्य स्वयं घर्मात्मा सन्त हैं; अल्पकाल में 


न्‍ु मोक्ष जानेवाले हैं, किन्तु अभी विकल्‍प है त? इसकारण वे आश्चय के 
: साथ खेद प्रगट करते हैं। 
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अब पुन: मोह का प्रतिषेध करते हुए कहते हैं कि 'यदि मोह नाचता 
है तो नाचो ? तथापि ऐसा ही है! :- 


(वसन्ततिलका ) 


अस्मिन्ननादिनि महत्यविवेकनाट्यो 
वर्णादिमान्नटति पुदूगल एव तानन्‍्यः । 
रागादिपुदू्गलविका रविरुद्धशुद्धचेतन्य- 
धातुमयमूतिरयं च जीवः ॥४४॥ 
इलोकार्थ :- [अ्स्मिन्‌ श्रनादिनि मह॒ति श्रविवेकनादये] इस अनादि- 
कालीन महा अ्रविवेक के नाटक में श्रथवा नाच में [ वर्रादिसान्‌ पुद्गल: 
एवं नदति | वर्णादिमान पुदू्गल ही नाचता है, [न श्रन्यः | श्रन्य कोई 
नहीं; (अभेदज्ञान में पुदूगल ही अनेक प्रकार का दिखाई देता है, जीव 
अनेक प्रकार का नहीं है; )| च | और | भ्रयं जीवः | यह जीव तो [ रागादि- 
पुद्गल-विकार-विरुद्ध-शुद्ध-चेतन्यधातुमय-मूतिः ] रागादिक पुद्गलविकारों 
से विलक्षणा शुद्ध चेतन्‍्यधातुमय मूर्ति है । 
भावार्थ :- रागादिक चिद्विकार को (चेतन्य विकारों को) देखकर 
ऐसा भ्रम नहीं करता कि ये भी चेतन्य ही हैं, क्योंकि यदि ये चेतन्य की 
सब अवस्थाओं में व्याप्त हों तो चेतन्‍्य के कहलायें । रागादि विकार सर्व 
अवस्थाओं में व्याप्त नहीं होते - मोक्ष-अ्वस्था में उनका अश्रभाव है और 
उनका अनुभव भी आकुलतामय दुःखरूप है। इसलिये वे चेतन नहीं, जड़ 
हैं। चेतन्‍्यका अनुभव निराकुल है, वही जीव का स्वभाव है - ऐसा जानना । 
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आचार्य पुनः मोह का प्रतिषेध करते हुए कहते हैं कि अज्ञानी की 
मान्यता में स्व-पर की एकताबुद्धि से जो मोह नाचता है तो नाचो; 
भगवान ज्ञायक तो फिर भी ज्ञायकस्वरूप ही है, वस्तु तो वस्तु ही है। 

इस अनादिकालीन बड़े भारी अविवेक के नाठक में वर्णादिमान 
पुदूगल ही नाचता है । “राग व आत्मा एक हैं! - यह मान्यता ही विवेक 
का बड़ा नाटक है। अविवेक का नाटक अर्थात्‌ स्व-पर को एकता का 
नाटक ! चेतन्य ब्रह्मप्रभु आनन्दनाथ आत्मा के साथ राग के एकत्व का 
भाव अविवेक का नाटक है और इसमें पुदू्गल ही नाचता है । 

वस्तु तो त्रिकाल ज्ञायकस्वभावी ही है, परन्तु ये रंग-रागादिभाव व 
निगोद से लेकर पंचेन्द्रिय तक के जो भाव हैं, उन सबमें पुदूगल ही नाचता 
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है | भगवान आत्मा तो एक ज्ञायकपने से ही रहता है, रंग-रागादि में वह 
नहीं पसरता । अहाहा ! अनसच्तकाल में जितने भी शुभाशुभभाव एवं उनके 
फल में जो स्वर्गादि हुये - वे सब पुद्गल के ही परिणाम हैं। इसप्रकार 
रागादि के परिणमन में सववेत्र पुदूगल ही नाच रहा है। 


ये पुण्य-पाप के भाव, इनके चारगतिरूप फल एवं शरीर-मन-वाणी- 
इन्द्रिय इत्यादि का संयोग - इन सब में पुदूगल ही नाचता है । 


प्रश्न :- राग की परिणति तो जीव की है न ? 


उत्तर :- राग जीव की एकसमय की पर्याय में है। इसकारण उसे 
व्यवहार से जीव की कही है, तथापि निश्चय से वह चेतस्यस्वभावमय नहीं 
है। रागादि में चेतन्य पसरता नहीं है, इसलिए वह अचेतन -पुद्गलमय है। 
भाई ! जिस भाव से तीर्थकरप्रकृति बंधती है, वह भाव भी अ्रचेतन - 
पुदूगल है; क्योंकि वह चेतन्य की जाति का नहीं है । 


जैसे नाटक में पर्दा होता है, उसीप्रकार पुण्य-पाप के फलरूप सें 
स्वर्ग से तियेञ्च, तिरयब्च से नरक - इसतरह चार गति सें परिभ्रमण 
करना, आदि अनेक रूपवाले पढे में पुदूगल का ही ठाठ है, शुद्धचेतन्यमय 
जीव इनमें नहीं है, वह कभी भी शुभाशुभभावरूप हुआ ही नहीं । छट्ठी 
गाथा की टीका में भी आता है कि भगवान आत्मा शुभाशुभभाव के स्वभ्ाव- 
रूप कभी हुआ ही नहीं है । पदि उसहूप हो जाय तो जड़ हो जायेगा, क्योंकि 
शुभाशुभभाव तो जड़स्वभावी हैं । 


अब कहते हैं कि जीव-पुद्गल के अभेदज्ञान में अ्रन्य कोई नहीं, पुदूगल 
ही अ्रनेक प्रकार से दिखाई देता है, क्योंकि आत्मा तो अनेक प्रकार का है 
नहीं । भगवान आत्मा तो शुद्ध-चुद्ध एक अभेद चेतन्यस्वभावी है। अहाहा ! 
सदा ही पवित्र चेतन्यस्वभावमय एक वस्तु में श्रनेकपना नहीं है। श्रर्थात्‌ 
शुभाशुभभाव तथा उनके फलरूप संयोग का श्रनेकपना - आत्मा में नहीं है । 
राजा-रंक-नारकी-देव-तियड््च-कीड़ी-कवूत्तर-कौआ आदि कोई भी हो, इन 
सब में पुदूगल का ही नाच विद्यमान है। 


प्रश्न :- पाप-पुण्य आदि भाव पुद्गल से हुये हैं - ऐसा कहते हैं । 
फिर भी निमित्त से नहीं हुये - ऐसा क्‍यों कहते हो ? 


उत्तर :- भाई ! जहाँ जो अपेक्षा हो, उसे वरावर समझना चाहिये। 
राग पुदूगल का झाश्रय करके हुआ है - इसकारण वह पुद्गल की ज॑ 
का के कह ञ् डे हर 
ग है - ऐसा कहा है । राग है तो जीव की ही पर्याय, परन्त ह 
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वश होने पर हुई है श्रौर निमित्त पुदूगल है, इसलिए पुद्गल के वश से हुये 
भाव को पुद्गल में डाला है, क्योंकि वह चेतन्यस्वभावमय नहीं है । 


यहाँ त्रिकाली स्वभाव का आ्राश्चय कराने का प्रयोजन है । इसकारण 
“विकार होते हों तो हों - ये तो पुदगलमय हैं'- ऐसा स्वछन्दपने प्रवत॑न 
नहीं करना । राग अपनी पर्याय में हुआ है - वह अशुद्ध-उपादान से हुआ 
है । इस अशुद्ध-उपादान तथा कर्मरूप निमित्त - दोनों को एक-सा व्यवहार 
मानकर जीव में से निकाल दिया है । 

श्रब कहते हैं कि यह जीव तो रागादि पुद्गल विकारों से विलक्षरण 
शुद्ध चेतन्‍्यधातुमय मूर्ति है। अहाहा ! भगवान ज्ञायकस्वरूप तो श्रकेला 
चेतन्य का दल है । इसमें विकल्पों का प्रवेश होने के लिए अवकाश ही नहीं 
है। दया-दान-ब्रत श्रादि पुदूगल विकारों का इसमें प्रवेश ही नहीं होता - 
ऐसी शुद्ध चेतन्यस्वरूप मूर्ति ज्ञायक है। वह ज्ञायक तो सदा ज्ञायक है। 


कलश ४४ के भावाथ पर प्रवचन 


आत्मा में दया-दान-ब्नत-भक्ति श्रादि रूप चेतन्य के विकारों को 
देखकर ऐसा भ्रम नहीं करना चाहिए कि ये चेतन्य ही हैं या चेतन्‍्यमय 
आत्मा के हैं। श्रर्थात्‌ जिस व्यवहार या राग को चेतन्यस्वभाव का साधन 
कहा है, वह वास्तव में साधन नहीं है; उसे साधन मानने का भ्रम नहीं 
करना । राग तो बन्ध का ही कारण है, वह स्वभाव का साधन कंसे हो 
सकता है। चैतन्यस्वभाव का साधन तो निराकुल अनुभव करना है। 
श्रह्महा ! स्वानुभव का कार्य चेतन्य परमात्मा का साधन है । 

प्रश्न :- जिनवाणी में तो व्यवहार को साधन कहा है न ? 

उत्तर :- भाई ! इसकी श्रत्यधिक स्पष्टता पण्डितप्रवर टोडरमलजी 
ते मोक्षमार्ग प्रकाशक के सातवें श्रधिकार में की है, जो इसप्रकार है :- 

“सो मोक्षमाग दो नहीं हैं, किन्तु मोक्षमार्ग का निरूपणा दो प्रकार 
है। जहाँ सच्चे मोक्षमार्ग को मोक्षमार्ग निरूपित किया जाय सो “निश्चय 
मोक्षमार्ग' है, और जहाँ जो मोक्षमार्ग तो है नहीं, परन्तु मोक्षमार्ग का 
निमित्त है व सहचारी है, उसे उपचार से मोक्षमार्ग कहा जाय सो व्यवहार 
मोक्षमार्ग है; क्‍योंकि निश्चय-व्यवहार का सर्वत्र ऐसा ही लक्षण है | 

रागादि चेतन्य ही हैं - ऐसा नहीं मानना, क्योंकि जो चेतन्‍्य की सब 
अवस्थाओं में व्याप्त होकर रहता है, उसे ही चेतन्य का कहा जाता है । ज्ञान 
चैतन्य की सम्पूर्ण अवस्थाशओ्रों में व्याप्त होकर रहता है, अ्रतः ज्ञान 


न डए्प 
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चैतन्य का लक्षण व स्वरूप है। अरे, अज्ञानी को सच्चा स्वरूप ज्ञात नहीं है, 
इसकारण वह द्वत-त्प आदि क्रियाकाण्ड को साधन मानता है। परच्तु 
भाई ! वीतराग सार्ग में यह अनोति वहीं चलती | वीतराग मार्ग में तो 
वोतराग परिणति से ही धर्म होता है, राग से तहीं। राग का अनुभव भी 
आकुलतामय दुःखरूप है। देखो ! चैतन्य में राग नहीं है - यह सिद्ध करने 
के लिए यह न्याय (तर्क) दिया है। दया-दान-ब्रत-भक्ति-तप आदि विकल्प 
भी आकुलतामय दुःखरूप हैं - यह बात सुनने में तो जरा कठोर सी लगती 
है, परन्तु तीर्थंकर-प्रकृति को बांधतेवाला भाव भी आकुलतामय ही है । 


जिसने तीर्थंकर-प्रकृति का बंध किया है, उसकी दशा ही ऐसी होती 
है कि वह आगे जाकर केवलज्ञान प्राप्त करता है। तीर्थंकर के जीव को 
अ्प्रतिहत सम्यक्त्व होता है। भले ही वह कदाचित्‌ क्षयोपशमभावरूप हो तो 
भी वह सम्यकक्‍्त्व अ्रप्रतिहत ही होता है। श्रेरिक राजा के क्षायिक सम्यक्त्व 
है। जो जीव तोसरे नरक से आता है, उसे क्षयोपशम सम्यक्त्व होता है 
तथापि वह छूटता नहीं है । हाँ, जब वह तीसरे नरक जाता है, तब मात्र 
एकक्षण के लिए छूट जाता है-यह जुदी बात है, तो भी यह क्षयोपशम 
सम्यक्त्व क्षायिकपने को ही प्राप्त करता है। यही स्थिति तीर्थंकरों की 
होती है। अपने स्वभाव के उम्र पुरुषार्थ करके वे क्षायिक सम्यवत्व को 
प्राप्त करते हैं। तीर्थंकर को क्षायिक सम्यक्त्व होने में श्रुतकेवली या अन्य 
तीर्थंकरों का निर्मित्त नहीं होता। जबकि श्रन्यजीवों को जब क्षायिक 
सम्यक्त्व होता है, तब श्रुतकेवली या तीर्थंकर की उपस्थिति श्रवश्य होती 
है। तथापि तीर्थंकर या श्रुतकेवली की उपस्थिति के कारण क्षायिक 
सम्यक्त्व होता है -ऐसा नहीं है, क्योंकि यदि निमित्त से क्षायिक सम्यक्त्व 
होता हो तो क्षयोपशमसम्यक्त्वी जीव तो समवशरणादि में बहुत बैठे रहते 
हैं, परन्तु उन सबको क्षायिक सम्यक्त्व क्यों नहीं हो जाता ? श्रतः निमित्त 
हो भले, परन्तु निमित्त से सम्यकत्व होता है - ऐसा नहीं है । 

यहाँ यह कहते हैं कि राग का अनुभव दुःखरूप है। व्यवहार- 
रत्नत्रेय का अनुभव दु:खरूप है । जो दु:ःखरूप है, वह मोक्ष का कारण केसे 
हो सकता है ? मोक्ष तो परमानन्दमय पूर्रादशा है, इसलिए उसका कारण 
भी अनाकुल आनन्दभावरूप अ्रनुभव की दशा है। रागादि का अनुभव दु:ख- 
रूप है, इसलिए ये चेतन्य नहीं हैं । देखो, वाणी में कितनी स्पष्टता है । 

यहाँ बहुत सरस बात कही है कि राग का श्रनुभव तो आराकुलतामय 
है, दुखःरूप है; इसलिए वह चैतन्य ही नहीं है। पाँच भहाब्रत के परि 
व दया-दान-अ्रत-भक्ति के परिणाम राग हैं श्र वे दु:ख के अनुभ 


.अ 
र्ऊ 
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दशाय हैं; इसलिए वे चेतन नहीं, जड हैं। दुःख का भ्रनभव जड़ है । अहाहा ! 
कंसा तक प्रस्तुत किया है ? देव-शास्त्र-गुरु की भेदरूप श्रद्धा का राग या 
नवतत्त्व की भेदरूप श्रद्धा का राग - सभी दुःखरूप है, इसलिए वह अ्रवेतन 
है; क्योंकि वह चेतनन्‍्य की जाति में से नहीं श्राता । अ्नाकुल आनन्द का 
जो अनुभव आता है, वह मोक्षमाग है । जब तक वह पूर्णा न हो, तब तक 
व्यवहार-रत्तत्रय का राग आता है, परन्तु वह दुःखरूप है; श्रतः जड़ है । 

प्रश्न :- सम्यरदृष्टि को तो दुःख का बेदन होता ही नहीं है - ऐसा 
कहा है, उसका क्या भ्रर्थ है ? 


उत्तर :-अरे ! वेदन कंसे नहीं होता ? ज्ञानी को दुःख ही नहीं - 
ऐसा एकान्त से मानना तो भिथ्या है। हाँ, जब सम्यग्दर्शन व स्वभाव की 
बात चलती है, तब (स्वभाव की दृष्टि में) ऐसा कहा जाता है कि ज्ञानी को 
दुःख का वेदन नहीं है | परन्तु उससमय साथ में जो ज्ञान है, वह जानता 
हैं कि दु:ख का वेदन है । छट्ठे गुणस्थान में गणश॒धर को भी जितना राग है, 
उतना दुःख है - ऐसा वे जानते हैं। भाई ! शुभराग भी दुःखरूप है |. 


विषयों की वासना, कमाने का भाव तथा अनुकूलता-प्रति/ 
में ह५-विषाद का भाव -ये सब तो तीक्र दुःख रन्तु यहाँ 


कहते हैं कि राग की मंदता का भाव या गण भेद का 
सं दुःखरूप हैं । तथा इनमें आकुलता का ही तेता है । 
मागं तो ऐसा ही है, उसे जेसा है वेसा मान ! रूप 
सत्‌ की रीति से देखें ! अन्यथा अज्ञानदशा में करन 
चेतन्य का अनुभव निराकुल है |. पर ज्ञाःस 
स्वज्ञस्वभावी भगवान आत्मा का आश्रय न्ज्ञ 


की पर्याय प्रगट होती है; वह अश्रनाकुलदशा है, 
है - यह स्वभावपर्याय की बात है। भगवा 
मत्ति है, उसके सनन्‍्मुख होकर उसमें एकाग्र 
दशा - उपशमरस की दशा प्रगट होती है 


जेसे ऊपर. ल छाल के अति 


का कन्द है, मि०. .... तथा उस 
है, वह शकरकन्द हैँ... #|, यह 

छाल के अतिरिक्त स : ग्रान 
आनन्द का जो अनभव र्‌ 


जंस हू, दःखरूप 
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चमड़ी भिन्न है, जड़कर्म भिन्न है, तथा पुण्य-पाप की लाल छाल भी भिन्न 
है- इनसे भिन्न भगवान आत्मा सच्चिदानन्दस्वरूप है। वह सत्‌ यानी 
शाएवत चित्‌ यानी ज्ञान तथा आ्रानन्दस्वरूप है, उसका प्रत्यक्ष स्वाद - 
श्रनुभव ही मोक्ष का मार्ग है। 


अहो ! यहाँ तो एक ही चोट में दो टुकड़े करने की बात है। 
व्यवहार-रत्नत्रय का भाव आकुलतामय होने से चैतन्य नहीं है, किन्तु जड़ - 
अ्रचेतन है। वह वत्तेमान में दुःखरूप है व भविष्य के दुःख का कारण 
है। समयसार की ७४वीं गाथा में भी आता है कि शुभभाव तवत्तेमान में 
दुःखरूप है, उससे जो पुण्य बंधेगा, उनसे संयोग मिलेंगे, फिर उन संयोगों 
पर लक्ष्य जायगा तो भी राग - दु:ख ही होगा । अहाहा ! वीतरागी-सववेज्ञ 
की बात गजब है ! वीतरागी कहते हैं कि मेरे सन्‍्मुख देखने से या मेरी 
वाणी सुनने से तुझे राग ही होगा, दुःख ही होगा; इसलिए तू. स्वयं को 
देख ! आ्रात्मानुभव कर ! ! क्‍योंकि चेतन्य का अनुभव निराकुल है। 
स्वाश्रय को छोड़कर जितना भी पराश्रय का भाव है, वह राग है और राग 
दुःखरूप है; जबकि चेतन्य का अनुभव निराकुल है। सम्यर्दश न-शान- 
चारित्र का परिणाम निराकुल आनन्दमय है । 


प्रश्त:- परन्तु चारित्र तो “लोहे के चने चबाने जेसा कठिन है न ? 


उत्तर :- भरे प्रभु ! ऐसा मत कह ! चारित्र की ऐसी व्याख्या मत 
कर !! भाई, चारित्र तो झानन्ददाता है| अ्रह्म ! स्वरूप का श्रद्धान, इसी 
का ज्ञान और इसी में शान्तिरूप स्थिरता तो अतीन्द्रिय आनन्द देनेवाले 
हैं। अहा ! शुद्धरत्नत्रय का अनुभव तो अतीन्‍न्द्रिय आनन्द का अनुभव 
है। व्यवहारमात्र दुखरूप है, जबकि भगवान आत्मा का अनुभव आ्रानन्‍्द- 
रूप है। भाई ! यहाँ थोड़ा कहा, बहुत जानना ! बारह श्रद्ध में भी यही 
कहा है। आनन्द का सागर प्रभु आत्मा जब राग से निकलकर स्वभाव में 
आता है, तब उसे आनन्द ही होता है। ऐसी चारित्र की दशा आनन्दमय 


है; पा जो उसे कष्टदायक मानता है, उसे धर्म की श्रद्धा ही नहीं है । 
उहढाला में भी आता है :- 


श्रातस हित हेतु विराग ज्ञान, ते लखे श्रापको कष्ठदान 


न अज्ञानी त्याग - वेराग्य को दुःखरूप जानता है । सुख के कारण को 
रे “* पक जानता है। यहाँ तो ऐसा कहते हैं कि चेतन्‍्य का अनुभव 
"राजुल है तथा वही जीव का स्वभाव है - ऐसा जानना | 
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दशायें हैं; इसलिए वे चेतन नहीं, जड हैं। दुःख का भ्रनुभव जड़ है । अ्रह्महा ! 
कैसा तक॑ प्रस्तुत किया है ? देव-शास्त्र-गुरु की भेदरूप श्रद्धा का राग या 
नवतत्त्व की भेदरूप श्रद्धा का राग - सभी दुःखरूप है, इसलिए वह अ्रचेतन 
है; क्योंकि वह चेतन्य की जाति में से नहीं श्राता । अ्नाकुल आनन्द का 
जो अनुभव आ॥राता है, वह मोक्षमार्ग है । जब तक वह पूर्ण न हो, तब तक 
व्यवहार-रत्नत्रय का राग आता है, परन्तु वह दुःखरूप है; अ्रतः जड़ है । 

प्रश्न :- सम्यरदृष्टि को तो दुःख का वेदन होता ही नहीं है - ऐसा 
कहा है, उसका क्या अर्थ है ? 

उत्तर :-अरे ! वेदन कंसे नहीं होता ? ज्ञानी को दुःख ही नहीं - 
ऐसा एकान्त से मानना तो मिथ्या है। हाँ, जब सम्यग्दशंन व स्वभाव की 
बात चलती है, तब (स्वभाव की दृष्टि में) ऐसा कहा जाता है कि ज्ञानी को 
दुःख का वेदन नहीं है | परन्तु उससमय साथ में जो ज्ञान है, वह जानता 
है कि दु:ख का वेदन है। छट्ठे गुणस्थान में गएाधर को भी जितना राग है, 
उतना दुःख है - ऐसा वे जानते हैं। भाई ! शुभराग भी दुःखरूप है । 


विषयों की वासना, कमाने का भाव तथा अनुकूलता-प्रतिकूलता 
में ह्ष-विषाद का भाव -ये सब तो तीव्र दुःख ही हैं, परन्तु यहाँ तो यह 
कहते हैं कि राग की मंदता का भाव या गुण-गुणी के भेद का विकल्प 
सर्वे दुःखरूप हैं। तथा इनमें आ्राकुल॒ता का ही भ्रनुभव होता है। भाई ! 
मार्ग तो ऐसा ही है, उसे जेसा है वैसा मान ! अ्रहो, सत्स्वरूप वस्तु को 
सत्‌ की रीति से देखें ! अन्यथा अज्ञानदशा में रखड़पट्टी ही करना पड़ेगा । 


चेतन्य का अनुभव निराकुल है। परमानन्दस्वरूप 'ज्ञ! स्वभावी - 
सर्वज्ञस्वभावी भगवान आत्मा का आ्राश्रय लेने पर जो दर्शन-ज्ञान-चारित्र 
की पर्याय प्रगट होती है; वह भ्रनाकुलदशा है, शान्तरस के अनुभव की दशा 
है - यह स्वभावपर्याय की बात है। भगवान आत्मा अ्रनाकुल आनन्द की 
मूत्ति है, उसके सन्‍्मुख होकर उसमें एकाग्र होने पर निराकुल आनन्द की 
दशा - उपशमरस की दशा प्रगट होती है, वही धर्म है । 

जैसे ऊपर की लाल छाल के अ्रतिरिक्त शकरकन्द सम्पूर्रो शक्कर 
का कन्द है, मिठास का पिण्ड है तथा उसकी मिठास का जो स्वाद आता 
है, वह शकरकन्द है। उसीप्रकार यह आत्मा पुण्य-पाप के विकल्प की 
छाल के अ्रतिरिक्त सम्पूर्ण अ्रनाकुल आनन्द का कन्द है, उसके अतीन्द्रिय 
आनन्द का जो अनुमव आता है, वह आत्मा है। पुण्य-पाप के विकल्प तो 
छाल जैसे हैं, दुःखरूप हैं; वे निराकुल चेतन्य नहीं हैं। यह शरीर की 


कलश ४४ ] [ ४०७ 


चमड़ी भिन्न है, जड़कर्म भिन्न है, तथा पुण्य-पाप की लाल छाल भी भिन्न 
है- इनसे भिन्न भगवान आत्मा सच्चिदानन्दस्वरूप है। वह सत्‌ यानी 
शाश्वत चित यानी ज्ञान तथा शआ्रानन्दस्वरूप है, उसका प्रत्यक्ष स्वाद - 
प्रनुभव ही मोक्ष का मार्ग है। 


अहो ! यहाँ तो एक ही चोट में दो टुकड़े करने की बात है। 
व्यवहार-रत्नत्रय का भाव श्राकुलतामय होने से चेतन्य नहीं है, किन्तु जड़ - 
अचेतन है। वह वत्तंमान में दुःखरूप है व भविष्य के दुःख का कारण 
है। समयसार की ७४वीं गाथा में भी श्राता है कि शुभभाव वत्तमान में 
दुःखरूप है, उससे जो पुण्य बंधेगा, उनसे संयोग मिलेंगे, फिर उन संयोगों 
पर लक्ष्य जायगा तो भी राग - दुःख ही होगा । अहाहा ! वीतरागी-सर्वज्ञ 
की बात गजब है ! वीतरागी कहते हैं कि मेरे सन्‍्मुख देखने से या मेरी 
वाणी सुनने से तुझे राग ही होगा, दु:ख ही होगा; इसलिए तू स्वयं को 
देख ! आत्मानुभव कर ! ! क्‍योंकि चेतन्‍्य का अनुभव निराकुल है। 
स्वाश्रय को छोड़कर जितना भी पराश्रय का भाव है, वह राग है और राग 
दु:खरूप है; जबकि चेतन्य का अनुभव निराकुल है। सम्यग्दश न-शान- 
चारित्र का परिणाम निराकुल आनन्‍न्दमय है । 


प्रश्त:- परन्तु चारित्र तो “लोहे के चने चबाने! जेसा कठिन है न ? 


उत्तर :- भरे प्रभु ! ऐसा मत कह ! चारित्र की ऐसी व्याख्या मत 
कर !! भाई, चारित्र तो झ्रानन्ददाता है | श्रह्म ! स्वरूप का श्रद्धान, इसी 
का ज्ञान ओर इसी में शान्तिरूप स्थिरता तो अतीन्द्रिय आनन्द देनेवाले 
हैं। भ्रम ! शुद्धरत्तनत्रय का अनुभव तो अतीन्‍न्द्रिय आनन्द का अनुभव 
है। व्यवहारमात्र दुःखरूप है, जबकि भगवान आत्मा का अनुभव आनन्‍द- 
रूप है। भाई ! यहाँ थोड़ा कहा, बहुत जानना ! बारह अज् में भी यही 
कहा है। आनन्द का सागर प्रभु आत्मा जब राग से निकलकर स्वभाव में 
आ्राता है, तब उसे आनन्द ही होता है। ऐसी चारित्र की दशा श्रानन्दमय 


है; 8 जो उसे कष्टदायक मानता है, उसे धर्म की श्रद्धा ही नहीं है । 
झहेढाला में भी आता है :- 


श्रातम हित हेतु विराग ज्ञान, ते लखे श्रापको कष्ठदान 


की अज्ञानी त्याग - वेराग्य को दुःखरूप जानता है । सुख के कारण को 
किक जानता है। यहाँ तो ऐसा कहते हैं कि चेतन्य का अनुभव 
राकुल है तथा वही जीव का स्वभाव है - ऐसा जानना । 
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अब भेदज्ञान की प्रवृत्ति के द्वारा यह ज्ञाताद्रव्य स्वयं प्रगट होता 
है, इसप्रकार कलश में महिमा प्रगट करके भ्रधिकार पूर्ण करते हैं :- 
(मन्दाक्रान्ता ) 
इत्थं ज्ञानक़कचकलनापाटनं नाटयित्वा, 
जीवाजीवो स्फुटविघटन नेव यावत्प्रयातः । 
विश्व॑ व्याप्य प्रसभविकसद्गअक्तचिन्सान्रशक्त्या । 
ज्ञातृद॒ब्य॑ स्वयसतिरसात्तावदुच्चेश्वकाशे ॥॥४५॥ 


श्लोकार्थ :- [इत्थं] इसप्रकार. [ ज्ञान-क़कच-कलना-पाठनं ] 
ज्ञानरूपी करवत का जो बारम्बार अभ्यास है; उसे [ नाटयित्वा ] नचाकार 
[यावत्‌ | जहाँ [जीवाजीवो | जीव और अ्रजीव - दोनों [स्फुट-विघटन 
न एव प्रयातः | प्रगटरूप से अलग नहीं हुए, [ तावतु | वहाँ तो | ज्ञातृद्रव्यं | 
ज्ञाताद्रव्य | प्रसभ-विकसतृ-व्यक्त-चिन्सात्रशक्त्या | अत्यन्त विकासरूप 
होती हुई, अपनी प्रगट चिन्मात्रशक्ति से [ विश्वंव्याप्य ] विश्व को व्याप्त 
करके, [स्वयम| अपने आप ही [श्रतिरसात्‌] अ्रतिवेग से [छच्चेः | 
उम्रतया श्रर्थात्‌ आत्यन्तिकरूप से [ चकाशे | प्रकाशित हो उठा । 

भावा्े :- इस कलश का आशय दो प्रकार का है :- 


(१) उपरोक्त ज्ञानका अभ्यास करते-करते जहाँ जीव और 
अजीव - दोनों स्पष्ट भिन्न समझ में श्राये कि तत्काल ही आत्मा का 
निविकल्प अनुभव हुआ, सम्यग्दशेन हुआ । (सम्यरदृष्टि झ्ात्मा शुतज्ञान 
से विश्व के समस्त भावों को संक्षेप से श्रथवा विस्तार से जानता है भौर 
निश्चय से विश्व को प्रत्यक्ष जानने का उसका स्वभाव है, इसलिए यह 
कहा कि वह विश्व को जानता है ।) एक झाशय तो इसप्रकार है । 


(२) दूसरा श्राशय इसप्रकार से है :- जीव-अभ्रजीव का अनादि- 
कालीन संयोग केवल अलग-अलग होने से पूर्व अर्थात्‌ जीव का मोक्ष होने 
से पूर्व, भेदज्ञान के भाते-भाते अ्रमुकदशा होने पर निविकल्पधारा जमीं- 
जिसमें केवल आत्मा का अ्रनुभव रहा और वह श्रेरि अत्यन्तवेग से श्रागे 
बढ़ते-बढ़ते केवलज्ञान प्रगट हुआ और फिर अघातियाकर्मों का नाश होने 
पर जीवद्रव्य श्रजीव से केवल (पूर्णतया) भिन्न हुआ । जीव-अश्रजीव के 
भिन्न होने की यही रीति है । 

कलश ४४५ पर प्रवचन 

इस ४५वें कलश में भेदज्ञान की प्रवृत्ति द्वारा यह ज्ञाताद्रव्य स्वयं 

प्रगट होता है, ऐसी महिमा करते हुए जीवाजीवाधिकार पूर्ण करते हैं । 
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इसप्रकार ज्ञानरूपी करोंत को जो बारम्बार अ्रभ्यास करके चलाता 
है भ्र्थात्‌ ज्ञान की एकाग्रता के अनुभव का अभ्यास करता है, उसका राग 
आत्मा से भिन्न हो जाता है। अभ्यास कहो या अनुभव कहो -एक ही 
बात है। भगवान आत्मा झ्ानन्द का नाथ शुद्ध चेतन्यस्वरूप है। इसकी 
दृष्टि करके, इसमें एकाग्र होने पर राग भिन्न हो जाता है, दुःख की दशा 
भिन्न हो जाती है और आनन्द की दशा प्रगट हो जाती है। ज्ञान ही श्रात्मा 
है - ऐसा अभ्यास श्रर्थात्‌ अन्तर में अनुभव करना ही ज्ञानरूपी करोंत है । 


जेसे करोंत दो टुकड़े कर देती है; उसीप्रकार अ्रन्तर का अनुभव - 
ज्ञान व राग के दो टुकड़े कंर देता है। अहा ! आठ-आएठ वर्ष की उम्र में जो 
बालक केवलज्ञान प्राप्त करते हैं, वे कंसे होंगे ? भले श्राठ वर्ष का बालक 
हो, परल्तु अन्तर में एकाग्र अनुभव द्वारा श्रात्मा के आनन्द का जो स्वाद 
उसे आया है, वह उसका बारम्बार अभ्यास करता है व एकाग्र स्थिर होकर 
श्रन्तर्मुहृत में परमात्मा हो जाता है। आत्मा ज्ञान व आनन्द की उत्कृष्ट 
लक्ष्मी का निधान त्रिकाल परमात्मस्वरूप पदार्थ है। ऐसे आत्मा को राग 
से भिन्न करके स्वरूप में एकाग्र होने का बारम्बार अ्रभ्यास करना चाहिए - 
ऐसा यहाँ कहते हैं। जब तक जीव व अजीव -दोनों प्रगटरूप से भिन्न न 
हो जावे, तब तक निरन्तर अभ्यास करता चाहिए । भावार्थ में इसका दो 
प्रकार से अर्थ करेंगे। जिसप्रकार संकुचित गुलाब की कली विकासरूप 
होती है; उसीप्रकार भगवान आत्मा ज्ञान-दशेन-अ्रानन्द की शक्तिरूप 
श्रन्तर में खिलता है, विकसित होता है। 

प्रभु ! तुझे तेरे ही बड़प्पन की खबर नहीं है। अरहाहा ! तू 
श्रतीन्द्रिय आनन्द का नाथ सच्चिदानन्दरूप भगवान है, इसमें अ्रन्तर्मुख 
होने का अभ्यास कर ! अन्दर चिन्मात्रशक्तिरूप से भगवान आत्मा है, 
उसका जहाँ अनुभव किया, वहाँ ज्ञाताद्रव्य अत्यन्त विकास को प्राप्त करता 
हुआ, अपसी प्रगट चिन्मात्रशक्ति से विश्वव्यापी होकर श्रर्थात्‌ लोकालोक 
को जानकर अपनी ही शक्ति से-अतिबेग से प्रगट होता है। इसी का 
स्पष्टीकरण करते हुए कहते हैं कि आ्रानन्दस्वरूप भगवान आत्मा अनन्त 
शक्तियों से भरा परिपूरां प्रभु है। उसका पूर्णा अनुभव करने पर केवलज्ञान 
होता है, तव वह समस्त लोकालोक को एकसमय में प्रत्यक्ष जानता है । 

यहाँ कहते हैं कि ऐसे भगवान आत्मा का जहाँ भ्रनुभव हुआ, वहाँ 
चित्शक्ति की प्रगटता होती है -और प्रगट हुई यह ज्ञान को पर्याय सम्पूर्ण 
लोकालोक को जान सकती है। श्रुतज्ञान की पर्याय में भी लोकालोक को 
जानने की ताकत है । भले वह प्रत्यक्ष न जाने, परन्तु उस पर्याय की सामर्थ्यं 
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परोक्षरूप से लोकालोक को जान सके - ऐसी विश्वव्यापी तो श्रवश्य है । 
श्रह्म ! स्वानुभव होने पर प्रगट हुईं ज्ञानपर्याय लोकालोक जो जानती 
हुई, श्रपनी शक्ति से ही अतिवेग से प्रगट होती है। जैसे समुद्र में बाढ़ 
आती है, उसीतरह स्वानुभव करने पर अन्तर चित्शक्ति में से ज्ञानपर्याय 
में भी बड़ी भारी बाढ़ आती है । 


प्रश्त:- यह किस जाति का धर्म है? क्‍या यह सोनगढ़ से नया 
धर्म निकला है ? 


... उत्तर :- भाई ! नया धर्म नहीं है। बापू ! यह तो श्रनादि का 
घ्‌्म डे हे जिसने कभी सुना नहीं हो, उसे नया लगता है। अनादि से अनन्त 
तीरथकरों, केवलियों तथा दिगम्बर सन्‍्तों ने यही पुकार-पुकार कर कहा है। 

प्रश्न :- क्या यह धर्म विदेहक्षेत्र से आया है ? 

उतर :- नहीं, यह तो ग्रात्मा में से श्राया है। यहाँ कहते हैं कि 
चित्शक्ति का अनुभव करने पर वह स्वयं ही अतिवेग से प्रगट होता है 
झर वह जगत को श्रत्यन्त उग्ररूप से प्रकाशित करता है श्रर्थात्‌ 
सम्यग्दर्शन या केवलज्ञान होने पर प्रकाशित करता है - ऐसे दो अर हैं । 


कलश ४४ के भावार्थ पर प्रवचन 
इस कलश का आशय दो प्रकार से है । 


आत्मप्रभु प्रज्ञा-रह्मस्वरूप है। प्रज्ञा अर्थात्‌ ज्ञान तथा ब्रह्म श्र्थात्‌ 
आनन्द । आत्मा स्वयं ही ज्ञान-आनन्दस्वरूप है। अ्रज्ञानी उसे बाहर में 
खोजता है। ऐसे ज्ञानस्वरूप चेतन्यब्रह्म आत्मा का बारम्बार श्रभ्यास 
करने पर जीव चेतन्यस्वरूप है तथा रागादि श्रजीव हैं, इसप्रकार जीव व 
ग्रजीव - दोनों का ज्ञान होता है और उसी कारण तुरन्त ही आत्मा का 
निविकल्प अनुभव होता है । यह निरविकल्प अनुभव ही सम्यग्दर्शन है । 


ज्ञानस्वभावी आनन्दघन प्रभु आत्मा का अभ्यास करने पर 
सम्यग्दशन की प्राप्ति होती है। कोई बाह्य निमित्तों या विकल्पों से 
सम्यग्द्शन की प्राप्ति नहीं होती । लोग तो रथयात्रा निकालने में, गजरथ 
चलाने में धर्म मानते हैं; परन्तु बापू ! ये कोई धर्म नहीं हैं। सच्चा 
गजरथ तो अन्दर आ्रानन्द के नाथ का चक्र (परिणति) पलटने में है | 

सम्यग्दृष्टि की पर्याय में विश्व को जानने की ताकत है। चाहे 
तियब््च हो या आ्राठ वर्ष का बालक हो, परन्तु जिसको शुद्ध चेतन्यस्वरूप 
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आत्मा के भ्रभ्यास से निमेल समकित हुआ है, उसकी श्रुतज्ञान की पर्याय में 
विश्व को जानने की ताकत है । 


अरे ! अज्ञानी को आत्मा की महानता का पता नहीं है, इसकारण 
वह स्वयं को एकसमय की पर्याय बराबर या रागादिवाला पामर मानता है । 
ऐसा मानकर उससे पूर्णानन्दस्वभाव का अनादर किया है अर्थात्‌ पूरा निन्‍्द- 
स्वभाव के अस्तित्व से इन्कार किया है और पुण्य के अस्तित्व को आत्मा 
माना है। यहाँ कहते हैं कि ज्ञानस्वरूप भगवान श्रात्मा के अ्रन्तर में भुक 
कर, उसी का अ्रभ्यास करने पर, ज्ञान राग से भिन्न हो जाता है श्रोर तब 
ही सम्यग्दर्शन होता है। सम्यग्दर्शन के साथ हुआ ज्ञान विश्व के नाथ 
(आत्मा) को जानता है। तथा जिसने अपनी पर्याय में विश्व के नाथ 
भगवान ग्रात्मा को जान लिया है, उसे लोकालोक जानने में क्या कठिनाई 
हो सकती है ? भाई ! जिनवाणी अमूल्यवाणी है, उसका रस भी मीठा 
है; किन्तु इसकी महिमा तथा स्वाद उन्हें ही आता है, जिन्हें उस वाणी 
का यथार्थ भान हुआ है। इसप्रकार एक श्राशय तो यह है। 


तथा दूसरा आशय यह है कि जीव-अजीव का जो अ्नादि से संयोग 
है, वह सर्वथा अलग-अलग होने के पूर्व अर्थात्‌ मोक्षदशा प्रगट होने के पहले 
भेदज्ञान की भावना से वीतरागता प्रगट होती है श्रर्थात्‌ अन्तर में 
स्वभाव की एकाग्रता होने पर ऐसी निर्मेल धारा या वीतरागता की धारा 
फूटती है कि जिसमें केवल आत्मा का ही अनुभव रहता है और वह अन्तर 
एकाग्रता की धारा वेग से आगे बढ़ते-बढ़ते केवलज्ञान प्रगट करती है। 
वाद में अ्धघातियाकर्मों का नाश होने पर जीव व अ्जीव सव्वेथा भिन्न हो 
जाते हैं। जीव-अजीव को सर्वथा भिन्न करने की यही रीति है। निर्मल 
शुद्ध चतन्यस्वभाव में एकाग्रता का अभ्यास करना ही अजीव - शरीर से 
भिन्न होने का मार्ग है । राग की मदद से, राग से भिन्नता नहीं हो सकती । 
जिसे भिन्न करना हो, उसी की मदद उसे भिन्न करने में कैसे हो सकती है ? 
राग अजीव है और उसे ही जीव से भिन्न करना है। श्रत: राग की सहायता 
से राग भिन्न कैसे किया सकता है ? अर्थात्‌ नहीं किया जा सकता । 


हे इसशभ्रकार जीव-अजीव भिन्न-भिन्न होकर रज्भुभूमि से वाहर निकल 
व अ्धात्‌ जीव जीवरूप और अ्रजीव अजीवरूप रह गये । 


जीवाजीवाधिकार का उपसंहार 


इति जीवाजीवो पृथरभूत्वा निष्क़ांतो । 


इति श्रीमदमृतचंद्रसुरिविरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मस्यातौ 
जीवाजीवप्ररूपकः प्रथमो5ड्डःः । 





टीका :- इसप्रकार जीव और अ्रजीव अलग-अलग होकर ( रज्भभूमि 
में से) बाहर निकल गये । 

भावार्थ :- जीवाजीवाधिकार में पहले रज्भुभूमिस्थल कहकर उसके 
बाद टीकाकार आचायें ने ऐसा कहा था कि नृत्य के अखाड़े में जीव-अजीव 
दोनों एक होकर प्रवेश करते हैं और दोनों ने एकत्व का स्वाँग रचा है। 
वहाँ भेदज्ञानी सम्यर्दृष्टि पुरुष ने सम्यर्ज्ञान से उन जीव-श्रजीव दोनों की 
उनके लक्षणभेद से परीक्षा करके दोनों को पृथक्‌ जाना, इसलिये स्वाँग 
पूरा हुआ और दोनों भश्रलग-अलग होकर अखाड़े से बाहर निकल गये । 
इसप्रकार अलड्ड्रारपूर्वक वर्णान किया है । 

जीव-अ्रजीव श्रनादि संयोग मिले लखि समुढ़ न श्रातम पादवें, 

सम्यक्‌ भेदविज्ञान भये बुध भिन्न गहे निजभाव सुदावें। 

श्रीगुरु के उपदेश सुने रु भले दिन पाय श्रज्ञान गसावें, 

ते जगमाँहि महन्त कहाय बसे शिव जाय सुखी नित थावें ॥। 

इसप्रकार श्री समयसार की (श्रीमत्भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यदेवप्रणीत 
श्री समयसार परमागम की ) श्रीमद्‌ श्रमृतचन्द्राचायदेवविरचित अ्रात्मर्याति 
नामक टीका में प्रथम जीवाजीवाधिकार समाप्त हुआझा । 


जीवाजीवाधिकार के उपसंहार पर प्रवचन 


यहाँ जीव तथा रागादि - अजीव दोनों की बात है । जेसे नाटक में 
नट स्वाँग लेकर आता है, उसीतरह ज्ञायक चेतन्यस्वरूप जीव और राग का 
रूप धारण करके अजी व -दोनों अखाड़े में प्रवेश करते हैं । इन दोनों ने एक- 
पने का स्वाँग रचा है । श्रात्मा (जीव) ने राग (अ्रजीव ) का स्वांग बनाया 
है और राग (अ्रजीव) ने ग्रात्मा (जीव) का, परन्तु भेदज्ञानियों ने भेदज्ञान 
द्वारा जीव व अभ्रजीव - दोनों को उनके लक्षण-भेद से भिन्न-भिन्न पहचान 
लिया । धर्मी जीव दोनों की लक्षण-भेद से परीक्षा करता है कि यह जानने- 
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वाला मैं हूँ तथा अपने भ्रनुभव से भिन्न रहनेवाला राग-अचेतन है। राग मैं 
नहीं हू- इसप्रकार दोनों को जब जुदा-जदा जान लिया, तब स्वाँग समाप्त 
हो जाता है और दोनों पृथक्‌-पृुथक्‌ होकर रज्भभूमि से बाहर निकल 
जाते हैं। आत्मा आत्मा में झ्ानन्दरूप रह जाता है तथा राग रागरूप से 
निकल जाता है| इसप्रकार यहाँ श्रलंकाररूप में वर्णन किया है। 


जीव व अ्रजीव - दोनों का अ्रनादि से संयोग है । संयोगीदृष्टिवाले 
श्ज्ञानी संयोगीभावों को अश्रपने मानकर, उनसे भिन्न आत्मा के चेतन्यस्वरूप 
को नहीं पाते; परन्तु जब भेदज्ञान होता है, तब ज्ञानी ज्ञान को अपना 
लक्षण जानकर राग को भिन्न कर देते हैं। आत्मा ज्ञानानन्दस्वरूप है 
और वह मैं हूँ, ये रागादिभाव मैं नहीं - ऐसा ज्ञानलक्षण से ज्ञायक को 
ग्रहणा करने पर राग भिन्न रह जाता है और ग्रात्मा को आनन्द का 
अनुभव होता है। अ्रहाहा ! सद्‌गुरुका उपदेश सुनकर काललब्धि आने 
पर आत्मा का भ्रज्ञान दूर हो जाता है तथा वह मोक्ष प्राप्त करके सदा 
ही निज आानन्दरूप से रहता है। 


यहाँ सदगुरु के उपदेश सुनने की बात कहकर निमित्त का ज्ञान 
कराया है - ऐसा समझता निमित्त से ज्ञान हुआ - ऐसा नहीं मान लेना । 


प्रश्त :- प्रत्येक कार्य में दो कारण होते हैंन ? 


उत्तर :- भाई ! इस गाथा में दो कारण नहीं लिए हैं। निमित्त 
कारण को तो उपचार से आरोप करके ज्ञान कराने के लिए कहा है। 


निश्चय के समान व्यवहार-मोक्षमार्ग भी ध्यान में ही प्रगट होता 
है, इसलिए व्यवहार से निश्चय-मोक्षमार्ग होता है - यह बात ही नहीं 
रहती । द्रव्यसंग्रह की गाथा ४७ में कहा है कि “बुविहंपि मोक्‍्खहेउं भाणे 
पाउणदि सुणी रियसा' अर्थात्‌ दोनों प्रकार के मोक्ष के कारण (मोक्षमार्ग ) 
ध्यान में प्रगट होते हैं। निज चैतन्य का श्राश्रय करने पर जब निश्चय- 
मोक्षमा्ग प्रगट होता है; उसीसमय जो राग बाकी है, उसको आरोप करके 
 वहार-मोक्षमार्ग कहा जाता है। इसकारण व्यवहार-मोक्षमार्ग से 
नश्चय-मोक्षमार्ग प्रगट होता है - ऐसा नहीं है, क्योंकि दोनों एकसाथ 
235 होते हैं। आनन्द के नाथ भगवान आत्मा को ध्येय वनाकर ध्यान 
््ग पर निश्चय-मोक्षमार्ग प्रगट होता है; उसी काल में जो राग शेष 
“हता है, ञ्से व्यवहार-मोक्षमार्ग कहा जाता है। इसकारण निश्चय- 
हार भ्रागे-पीछे नहीं हैं और व्यवहार से निश्चय भी नहीं होता है । 
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शंका :- यहाँ तो यह लिखा है न कि “श्री गुरु के उपदेश सुने 
रु भले दिन पाय श्रज्ञान गसावे' अर्थात्‌ श्री गुरु के द्वारा देशनालब्धि मिलने 
पर भ्रज्ञान दूर होता है। क्या यह ठीक नहीं है ? 


समाधान :- भाई ! यह तो निमित्त का ज्ञान कराने की बात है। 
सम्यग्दशंन होने के पहले देशनालब्धि होती है, बस, इतना ज्ञान कराने के 
लिए कहा है; देशनालब्धि से सम्यग्दशंन नहीं होता । पर का लक्ष्य छोड़ 
कर जब स्व में जाता है, तब ही गुरु के उपदेश को निमभित्त कहा जाता है। 


प्रश्न :- निमित्त मददरूप सहायक तो होता है न ? 


उत्तर :- भाई ! मदद का श्रर्थ क्या ? आत्मा जब स्वयं गतिरूप 
परिणमे, तब धर्मास्तिकाय निमित्त है। जब धर्मास्तिकाय वेसा का वैसा 
ही है, तो उसने किया क्‍या ? निमित्त को देखकर ऐसा कहा जाता है कि 
उसके कारण गति हुईं, वास्तव में वह गति कराता नहीं है। यदि गति 
करावे तो वह तो सदा मौजूद है, श्रत: सदेव गति होनी चाहिए; परन्तु 
ऐसा तो होता नहीं है । 

प्रश्त :- काललब्धि का क्या श्रथ है ? 

उत्तर :- प्रत्येक द्रव्य की प्रत्येक पर्याय का स्वकाल में होना ही 
काललब्धि है। उससमय भले ही निमित्त हो, पर निमित्त ने पर्याय उत्पन्न 
नहीं की । इसी प्रकार व्यवहार से निश्चय नहीं होता । व्यवहार तो निमित्त 
है। जेसे निमित्त कुछ नहीं करता, बसे ही व्यवहार से निश्चय नहीं होता । 


जब निश्चय-मोक्षमार्ग होता है, तब साथ में व्यवहार भी होता है । 
यद्यपि निश्चय के साथ जो कषाय की मन्दता व देव-शास्त्र-गुरु की श्रद्धा का 
राग होता है, वह व्यवहार-समकित कहा जाता है; तथापि व्यवहार से 
निश्चय नहीं होता । इसीतरह निमित्त से उपादान में कार्य का होना भी 
तीनकाल में सम्भव नहीं है। गाथा ३७२ में आया है कि 'सर्वद्रव्य निमित्त- 
भत अन्यद्र॒व्यों के स्वभाव को स्पर्श नहीं करते ।” अ्रह्महा ! जब श्रवा में 
घड़ा पकता है, तब भी श्रवा की अग्नि घड़े को स्पर्श नहीं करती । पानी को 
अग्नि छूती ही नहीं है और पानी गर्म हो जाता है। भाई ! गजब बात है ! 

प्रश्न :- सम्यग्दशशन तो दो प्रकार का है- निसर्गज और श्रधिगमज ! 

उत्तर :- भाई ! अ्रधिगमज सम्यग्दर्शन हुआ तो स्वयं से ही है, 
परन्तु निमित्त की उससमय उपस्थिति होती है - इसकारण ऐसा कहां 
जाता है कि श्रधिगम से सम्यर्दर्शन हुआ है। निमित्त से सम्यग्दर्शन की 
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उत्पत्ति कभी भी नहीं होती । निमित्त कार्य को उत्पन्न नहीं करता, क्योंकि 
निमित्त में कार्य उत्पन्न करने की शक्ति ही नहीं है । तथा उत्पन्न होनेवाली 
पर्याय भी निमित्त की अपेक्षा रखती ही नहीं है। गाथा ३०८ से ३११ 
तथा ३७२ में भी यही बात की है । 


'श्रीगुरु के उपदेश सुने! ऐसा जो कहा है, वह निमित्त से कथन किया 
है। वस्तुत: भ्रज्ञान तो स्व के आश्रय से ही नष्ट होता है; इसलिए व्यवहार 
से निश्चय नहीं होता, निमित्त से पर में उत्पाद नहीं होता - ऐसा यथार्थ 
निश्चय करना चाहिए | व्यवहार आता है, होता है, वह उसकी आने की 
योग्यता हो तो भ्राता है; परन्तु इससे निश्चय प्रगट नहीं होता । 


प्रश्न :- सुनने से ज्ञान तो होता है न ? 


उत्तर :- भाई ! भाषा तो जड़ है, इससे ज्ञान केसे हो ? वाणी की 
पर्याय उत्पादक तथा ज्ञान की पर्याय उत्पाद्य - ऐसा नहीं है| ये तो अ्रपने- 
अपने काल में और अपने-अपने कारण से ज्ञान तथा वाणी की पर्याय हुई 
हैं, एक दूसरे के कारण नहीं हुईं । भाई ! वीतराग-सर्वज्ञ का मार्ग बहुत 
सूक्ष्म एवं हितकारी है। भाई ! वीतराग की वाणी कहती है कि जिनवाणी 
सुनने से ज्ञान नहीं होता, क्योंकि एकद्रव्य की पर्याय से अ्रन्यद्रव्य की 
पर्याय का उत्पाद नहीं होता । दो द्रव्यों के बीच उत्पाद्य-उत्पादक सम्बन्ध 
ही नहीं है। वस्तु स्वतंत्र है, इसकारण जिससमय जिसद्रव्य की जो पर्याय . 
होती है, वह उसका जन्मक्षण - निजक्षण है । उससमय पर्याय की उत्पत्ति 
अपने से हो होती है, निमित्त से कभी भी नहीं होती । 


चेतन्यस्वरूप भगवान श्रात्मा अ्रपने आश्रय से अन्दर में जब 
सम्यरदशन-ज्ञान की पर्याय उत्पन्न करता है, तव वह धर्म की उत्पत्ति होने 
का श्रथमक्षण है; परन्तु उससमय राग-व्यवहार था, इसीलिए उस 
राग - व्यवहार से धर्म की उत्पत्ति नहीं हुई । राग-व्यवहार की उपस्थिति 
भले हो, पर उससे धर्म की परणति नहीं होती । 


जिसने आनन्द के नाथ भगवान चेतन्यदेव का अन्दर में आश्रय किया 
है, अनुभव किया है; वह निर्मल परिणति निश्चय-मोक्षमार्ग है। तथा 
8 8 कक है, उसे आरोप करके व्यवहार-मोक्षमार्ग कहा है । 
पा में राग वन्‍्ध का ा काररणा है, किन्तु स्वाश्रय से प्रगट हुई निर्मल 
हक उा-ज्ञान-चारिन्न की ल परणति के साथ राग की मन्दता की 
उपस्थिति है, अ्रतः उसे उपचार से मोक्षमार्ग कहा है। व्यवहार-समकित 
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वस्तुत: समकित ही नहीं है; क्योंकि वह व्यवहार-श्रद्धा सम्यक्त्वग॒ण की 
पर्याय नहीं है, वह तो राग की पर्याय है। निश्चय के साथ देखकर उसमें 
व्यवहार-समकित का उपचार किया है। 


भू! तेरी महिमा अपार है। तुझे अ्रपनी महानता प्रगठ करने के 
लिए राग की हीनदशा का आलम्बन लेने की जरूरत नहीं है। यह धर्म 
की पर्याय तो निमित्त की अपेक्षा रखे बिना ही प्रगट होती है। अहाहा ! 
व्यवहार की अपेक्षा रखे बिना ही अपने स्वभाव की उत्पत्ति अपने कारण 
स्वकाल में स्वाश्वित पुरुषार्थ द्वारा होती है। यद्यपि राग को व्यवहार- 
सम्यक्त्व एवं निमित्त को कारण भी कहा है, तथापि न तो राग सच्चा 
सम्यक्त्व है और न निमित्त सच्चा कारण । बात तो ऐसी ही है, परच्तु 
दुनिया के साथ मिलान होना कठिन है; क्योंकि 'विभिन्नसतयोहि लोकः' 
लोक तो भिन्न-भिन्न अ्रभिप्रायवाले हैं। यदि किसी का शअ्रभिप्राय उल्टा है 
तो क्‍या उससे तत्त्व बदल जायगा ? नहीं भाई ! जिसे सत्‌ प्राप्त करना 
न जलेआपना ही अभिप्राय बदलना होगा । 
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चिन्मुरति नाठक देखनहारो 


म ह 
0५ 


में भ्रमरूप अनादि, विसाल महा श्रविवेक अखारो । 


3 


(्आ 
महि और स्वरूप न दीसत, पुग्गल नृत्य करे अति भारौ ॥। 
फेरत भेख दिखावत कौतुक, सौंजि लिये वरनादि पसारो । 
मोह सौं भिन्न जुदौ जड़ सौं, चिन्मूरति नाटक देखनहारी ॥।१३॥ 
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; 
; जैसें करवत एक काठ बीच खंड करे, . ; 
; जैसे राजहंस निरवारे दूध जल कौं। | 
तेसें भेदग्यान निज भेदक-सकति सेती, 
;क्‍ भिन्न-भिन्न करे चिदानन्द पुग्गल कौं |। ४ 
; अवधि कौं धावे मनपयें की अ्रवस्था पावे, ; 
; उमगि के झाव परमावधि के थल कीौं। ; 
याही भांति पूरन सरूप कौ उदोत धरे, 
; करे प्रतिविबित पदारथ सकल कीं ॥१४॥ ; 
!; -- समयसार नाटक, श्रजीवद्वार ; 
छ ७ 
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